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“भूमिका 


.. छत्यत असन्नता की बात है कि व्यवद्ारिफ वेदान्त के साहित 

पर लोगों की श्रधिकाधिक रुगि हो रही हे ! शोक का स्यतरहार दर्शन! 
प्रकाशित होते दी लोगों ने गपे पूरे हुए से अपना लिया। साथ ही साभ 
सब तरफ से यह मांग आने लगी कि, इसका वहुत संक्षिप्त भौर सरद 
निघोढ़ प्रकाशित होना चाहिए, जो सर्साधारण के धदृअ में समझ 
-आ सके, विशेष करके विद्यार्थियों के लिए गीतों हा बात्नपिक रहस्व 
सममले में पूरे हूप से सहायक दो सके | इस ध्रावश्यकता को पूत 
के ज्िए यद्द ्घु पुस्क लिखी गई है। झ्राशा हे झि इससे रक्त रे श्य ' 
डी पर्याप्त प्रिढ़ि होगी। 


” इस विषय का विशेष अष्ययन्त करने की इचड्डा रखने बाले शाजतों 
को “गीछा का व्यवद्ार दर्शन” पुस्तक का अध्ययन जरूर करना चाहिए 
सो दाफ ध्यय मात्र फे लिए केवह इश आता भेज कर संगाई जा 
सफती है। एसमें गीता में प्रतिपादित सभी बिपयों का विल्वृत रूप से 
खुलासा किया गया है। उसको बिवेदनापूर्ण भूमिका लोडनायक 
माधव ८ हरि झणे, दी० ए० बी० एल० सदस्य क्रेन्द्रीय आरासमा 
में झ्िखी है । 


: बीकानेर ' 


* सिति फाहगुन छष्णा ७ सं० १६६४, | शमगोपाल गोहवा 
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३३ चतुभु रू रूप फा रद्य। 

१४ मूर्ति पृजा। 

१६ सद्दो ए्पातना। 
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३४ दफ़दा भर समता के ह्वार से स्वर्दवर कंग्रे शे सदा है! ५४९ 
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३४ प्रसर इशेन का छुलादा। श्३ृ 
१६ झाहार । श्र 
३७ दया मनुष्य अपने खामामिक शुरों को बदक सकता है! 2६ 
श्य सक््य भाव के भायरण फा खुलरत । १६ 
३६ कर्मों के फल और हलके भबके.बुरेपन का ख़ुलादा। 3१ 
४० दैवी भाछुरी राम्पत्ति-देव भौर अछुर कौन हैं ? री । 
४१ काम करने में कुशप्षता कैसे प्राप्त हो | ६३ 
४रे शब्चा सुख क्या हे ! ३3 
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४५ ' गोठा ही भ्रेप्ठता। ० 


६ गीतों के समत्य योग और परिषमी साम्यदाए की हुलना। ४२ 
४७ पात्र के धिना गीता का शप्देश क्यों नहीं देना घाइये |. ३ 
४८ कया गीसा राजनेतिक भाज्षमाजी हैँ | 

४६ भवतारयाद । | 

४« क्या मद्दाभार और गीता कोरी कत्पना है 
११ गीता में पहिले पीछे विरोधी बेन नहीं है। 
॥९ अन्वित्त श्लोक का सुशासा। . :, 
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गीता विक्षान 





पाठ १ 


क्या गीता मनुष्य को अकर्मए्य बनाती द ? 


शेपाक्त को उम्र इस समय करीब १४-१८ साल फी हे । वह 
झंग्रेज़ी पढ़ता है | दाल ही में उसने एए००० का इम्दद्ान दिया है। 
, पढ़ाई में उसका दूसरा विषय टिल्दों और उंखत था। उसके पिताजी 
हसे सदा गीता पढ़ने फे लिये कहा ऋरते ये, वह उसे 'पद्ठा ,सो था, 
परम्तु अपनी पढ़ाई में लगे रइने से उसको अवकाश ,पहुत .फ्म 
,मिलता था और इसमें उसफो भीतरी रुचि भी कम थी। गम इस्तहान 
हो जाने के वाद उसे फुसेत होने पर उसके पिता जी ने एससे कहा:-- 
“बेटा ९ अप ते तुम इम्तहान देकर निर्चिन्त हो गये हो; 
कुछ समय गीता फे अध्ययन में लगाशो ।” 

गेपाज्--पिता जो ! आए मुझे सारबार गोधा पढ़ने फो कहते 
है परन्तु गीता में ऐसा रक्‍्खा दी क्या दे ९ शान, वेराग्य, भ्ि, झर्मे- 
काए्ड आदि ऋन्यवद्ारय धार्मिक ठफोनलें दी खिचद़ी पढ़ी हुई हे। 
उनका न तो आपस में मेल ही खाता ँ और न इनका इद्ध ताले 
' ही समम में आता है। बतेमान समय फे तो यह सेया इनुख्युफ है। 
ऐसी पुस्तक पर निरथंक मसजपदी करने के बजाय समयोपयोगी लाभ- 

कारी विद्योपालंन करना ही में तो ठीक सममता हूँ । 


३ रह गोवा ? 


पिता--बैट ! तुम गीता के अर्थ अत्र तक समझ नहीं पाये हो, 
इसी लिये ऐसी बाते करते हो। 
गोपाल-- समझ क्‍यों महीं पष्या हूं ! आपकी कहासुनों के 
फारण मैंने गीता की कई टीका देखीं; परन्तु ज॑ं। मैंने भाप से कहा, 
उसके सित्राय में छिसी और नहीजे पर नहीं पहुंचा। क्या आए मुझे 
गीता का अध्ययन करवा कर वैसा-ही साधु बनाता चादते हैँ, जेता कि 
राजा गोपीचन्द्र कीं माता ने उसे बनाया था 
पिवा--हाँ ! मैं तुझे साथु बनाना चाहत हूँ, परन्तु गोपीचन्द्र 
जैसा नहीं। साधु क्या होता है, क्या तुम सममते हो 
(हरे गोपाज्-चाद ! क़्या यह भी कोई समभने की बात है। देखो, 
ये,मिसमंगे हर शहर में घूपदे फिरते हैं। चदि उनका व्यादा जमघट 
देखना हो, तो थोड़े ही दिलों में दरिद्वार में कुम्भ का भेजा होने वाता 
है। वहां लाखों की संख्या में ये निकस्मे लोग इकट्ट मिल् जायगे,॥ 
इनके बोक से' यह देश दव रदा है और इसके अत्यावारों से] 
८ अन्य-देंशों के सामने हमारे देश का सिर मारे तब्जा के नोचे झुक 
“जवाहै। 
.... पिला--्ष्या तुम्त मुझे ऐसा बेजकूफ समभते हो कि में अपने 
इंफहौते बेढे को घरबार छुड़वा कर भिलसंगा वनाऊँगा | 
_गोपाज्-दही !..बैसा भिसमंगा बनाने की तो आपकी इच्छा ) 
नहीं हो सकतो, यह दो मैं भी जानता हूँ । परन्तु जिन गेहए बल्ल- 
धारी साधुओं को केवल “तारायण हरि” कहने मात्र से आदुर 
सहित खाना मिल जाता है. और सेवानवन्दगी तया भेंट-पूजा अलग 
्रा्त होती रहदी है, वैसा साधु बनाने को शायद आपकी इच्छा कैफ 
“उन महन्तों, मठाघोशों अथवा मरइलेशरों में से किसी का शिष्य 
_ बनाने का आपका विचार होगा, जिनके पास्त बिना परिश्रम के 
' घम-सम्पत्ति के ढेर के ढ़ेर जमाहो जाते हैं और जिनके राज- 
सी अठ बड़े बड़े रईसों को भी मात करते हैं। उनका बेहा होने से 


विशान। ३, 


मैं भी कमी उनड़ी सम्पत्ति का पच्तराधिझारी दो लाऊंगा, कद ऐसा 
आएफा खयाल हैं. ? १7७ | 

पित्ता--क्या तुम को मादम है कि गोता का उपदेश देने पाला 
कौन था ? 

गोपाह--ह रृप्ण । 

पिता-क्या ये म्म्यासी ये 

गोपाल--नहीं 

पिता-क्या तुम को पता है कि वह उपदेश किसफों दिया 
डाया था ९ 

गोपाल--श्रजुन को | 

पित--कया वह संन्यासी था ९ 

गोपाल--महीं । 

पिता--अच्छा यह भी वताश्रो कि बद उपदेश फिस मे पर 
दिया गया था ९ 

गोपाल--महाभारत की लड़ाई आरम्म होने के समय। 

पिता-तो फिर यह भी बताओ कि किस कारण फो लेकर यह 
'इपदेश दिया गया था 

गोपाल--प्रजुं। अपने छत्न वान्यत्रों को आरमस में लड़ने फे 
लिये तय्यार खड़े हुए देखकर. श्पने कुल का नाग होने को पर्दा 
से घयड़ा गया और युद्ट करे राश्य प्राप्त फरने की अैश्ासन्यात 
लेकर भीख मांग कर खाना अच्छा समझने लगा। इसो से यद लड़ने 
से इनकार फरके श्र छाड़ कर बेठ गपषा। हत पर ४ पड्ो श्रीकृष्ण 
मै गीता का उपदेश दिया । 

पिता-फिए उपदेश सुनने के बाद अज़ु ने ने क्‍या शिया था ? 

गोपाल--उसने युद्ध किया और शह॒न्रों फो पालित करके 
अपना राज्य दप्त किया । 

पिता--जब कि शधय छोड़ रर संन्यास लेने भर मोल से गुउ- 
रान करने को सख्यार अज़ुन इस गौता के उपदेश सुनने से युद्ध में 


छ भी 
प्रदत्त हुआ और रबर पर विजय आप्त करके उतने अपनी पैदक 
सम्पत्ति ग्राप्त की, तो वही गीता तुम्हें संन्‍्यासी फंसे बना देंगी 

गेपाल--पिता जी, यह तो आप भी मानेंगे कि गीता में त्याग 
और वैराग्य पर बहुत जोर दिया गया है। े हैं 

पिता--अवश्य, परन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गौता में जिस त्याग 
और वैराग्य का प्रतिपादन किया है, वह बैसा त्याग और बैराग्य सही 
है, जैसा कि वर्तमान समय में माना जाता हे । घरनगृहस्थी, झुटुम्च- 
परिवार और अपने कर्तव्य-कर्मों को छोड़कर संन्यास ले लेने और 
निठल्ते बन जाने का तो गीता में कई स्थलों पर निषेध किया है। 
(देखो गीताके अध्याय ३ में 'होक ४ से लेझर ३० तक,अध्याय ४ में छोक 
१ ओर ६,अध्याय ६ में रो ऊ १-२,अध्याय १८ में श्लोक ७ से १२ तक) ! 


क््फ्फ्फक 


पाठ २ 
त्याग-वैराग्य' क्या है ! 

गोपाल्-वो पिवा-जो, बताइये कि त्याग ओ २ बैराग्य का क्या 

स्तल्तव है ९ 5 
पित्ता-सुनो, बेटा ! अजु न के मन में अपने प्रति उपक्तिल के भाव 
छी प्रबतञता उस्न्न दो गई थो । बह यह समभने लगा था कि मैं दूसरों 
से अलग एक व्यक्ति हूँ और दूसरे सब एक प्थक्‌ व्यक्ति हैं। यदि 
मैं कह गा, वा ये सब गारे जायेंगे शोर इन को सृथु का कारण मैं ह्दी 
दोझंगा । यश मैं! नहीं लइ गा, तो ये जीने रहेंगे और में इनडी हत्या 
के पप से वेग । अजजुत को तरह हो दूउरे कायेकवाओं के मन में 
भी इसो तर इयक्‌ पथक्‌ व्यक्तिल का भाव रहता है, जिससे इन्हें 
अपने क्तेव्याकरतंव्य'कें विषय में मोह उत्पन्न हो जाता है और उस 
भोह के कारण वे लोग अन्य करके दुःछवो होते हैं। इसलिए व्यक्तिल 
के इस माब को त्यायते का भगवाव से उपदेश दिया है. । त्याग और 


विज्ञान रा 
ऑदण का बोह़ा हू | जहां त्याग होता है, वहां प्रदश और जहां प्हण 
(हवा हैं बह्ं त्याग भी होत है! त्याग और महण अकेले अकेले रहीं हो 
सकते | इसलिए व्यक्तित्व के भाव फो त्यागने का यह अर्थ द्ोता है ' 
कि अपने को दूसरों से अलग मानते के निश्चय को छोड़कर सब के 
साथ अपनी एकता के निश्चय को प्रहण किया जाय। अर्थात्‌ अपने 
आपको सबके साथ ज्ोढ़ दिया जाय | एक झोटे से व्यक्तित्त के तुच्छ 
नव क्रो छुड़ाकर अखिल विश्व|के साथ एक के मद्दाव साव की 
प्राप्ति करना/--यही गीता का त्याग है | * 
और देखो, वैराग्य का तालयें यह है कि जगत्‌ की अनन्त प्रकार 
की प्रिन्नता के जो बनाब हैं, वे सब उपजने और मिटमे वाज़े हैं ओर 
सण कण में थदलते रहते है, उनको स्थाई और सच्चे मानकर उसके मोह 
में उत्झ्े रहने से पोखा और दुःख होता है। अझुन को अपने स्वजन 
बान्धवों के नाशवान्‌ शरोरों का मोह होकर जो घबड़ाहट होगई थी, 
"यह अन्य सांसारिक कार्यकर्ताओं को मी बहुघा हुआ करती है. । उस 
'मोह को दूर करने के लिये भिन्नता के वदल्वते रहने वाले इस झूठे 
बनाव से वैराग्य करने का गीता में उपदेश दिया गया है । वैराग्य और 
* शाग का भी जोड़ा होता है | वैराग्य कै लगे राग का होना आवश्यक 
है। इसजिये भिन्नता के मिथ्याबनावसे बैराग्य कराके एकता के सच्चे 
भावों से प्रेम करने का भगावन श्रीक्षष्ण का उपदेश है.। यही है गीता 
का बैराग्य। 


गोपाल-पिता जी, त्याग और पैराग्य का यह अथ तो आपने 
. 'विचिन्र ही बताया | परन्तु गीता तो अहंकार-त्याग, आसक्तितत्याग 
संग-त्याग और ममत्व स्याग, कम-फत्न-त्याग, आशानस्याग और कामना- 
त्याग आदि कई भ्रकौर के त्याग का जे| उपदेश दिया गया है, उस सब 
की ध्यवत्या आप क्या करते हैं हु 

,... पिता--मैं इन की व्यवस्था क्या करूँगा १ वद तो भगवान 
ओकृषण ने खूयं ही कर  रकखी है। सुंनो-- ० 


रु -गीता 


मनुष्य जो मीं कुछ करवा है, वह दूसरों से पथ दोऋर अकेला 
शहीं कर सकतो । यहां तक कि दूसरों के सहयोग बिना बह दिल भो 
कहीं सकता। यदि किसी कार्य में फिसो व्यक्ति के सशयोग को आवश्य- 
कता ने भी हो, हो भी प्प्जी, जल, तेल, वायु, आकाश रूप मद्ाभूतों 
और सत्मशूर्तियों हो सहायता के बिना वह इुच भी नहीं कर सकता 
आर सना पर ठेका कुछ भी श्रधिकार हरी है । इस लिये यह अद्दकार 
कि "अमुक काम में ही करता हूँ और वह मेरे ही किये से होता हे” 
सिथ्या है। इस प्रथक्‌ व्यक्तिल् के मिथ्या श्रइंकार को छुड़गा कर 
भगवाव ने सथ के सहयोग को अनुमवर करने का उपदेश दिया है] 
किसी विशेष व्यक्ति अथवा विशेष पदाथे वा विशेष काये में 
अलुष्य इतता लवलीन अथवा आसक्त हो जाय कि जिससे अपने 
वास्तविक कतव्य पालन करने में वाया पड़े, तो उससे मनुष्य की अपनी 
हानि होने के अतिरक्त सम्तात्ष और जगत को व्यवस्था विगड़तों है । 
इस लिये भगवान्‌ ने विशेष व्याक्तयों, विदेश पदार्थों श्रौर विज्ञेय कार्यों 
दी में संग श्रयत् जार्साक्त छुड्वा फर सब के साथ प्रेम रखने का उप* 
देश दिया है। मगुष्य जब किसी विश्वेष व्यक्तियों, विशेष पदार्थों वा 
विशेष काये ही फो अपना माव कर उस में ससता कर लेता है, तो शेर 
सब व्यक्तियों, पदायों वा कार्यों से उप्त का सम्ब्रन्व-विच्छेद हो जाता 
है और इनसे हंप मरेंद्दो जाता है, इस सब का परिणाम यड़ा दुःखदायों 
'होताहै। इस लिये भगवान ने विश्ञेव पदार्थों, व्यक्तियों और कार्यों 
को अपनाने करा ममत् छुट्ाकर सत्र को अयताने का उररेश दिया है। 
सनुष्य जितने कम करता है, वे सब जब दूसरों को सहायता और 
सहयोग से सम्पादित क्षेते हं,वत्र उनके कन्न में भो दूसरों का साका रहता 
जरूरी है। इसलिए कमे के फन स्पहूर जो कुद्र पदार्थ प्राप्त दों।उच पर 
अकेले कर्म करने वाज़े का हो अविकार नहीं होना चाहिए। यदि कोई 
अकेला अधिकार जमाता है, तो यह उसकी कृतब्नता है. और बढ़ 
चोरी करने का अपराधी द्ोवा है। इसमज़िर भगवान्‌ का उपदृत् हद 
कि कर्मों के फन पर दूसरों से पृथक ही कफेडे व्यक्ति का ही 


पिश्वोन। ह् 
* अधिकार नहीं रहना चाहिए, किन्तु सब के कर्मों का फह् सबके लिए 
होगा चाहिए! जिसमें स्वयं कर्म करने वाला भी शामिल है। अर्थात 
प्रत्येक कर्म करने वाले को उसका फल अपने अपने काये क्षेत्र में 
वाल्ले दूसरे व्यक्तियों को बांद कर स्रयं भोगता चांहिए,-यहद करमें- 
फंललत्यांग है |. 
किसी भी काम में मलुप्य की प्रवृत्ति कोई न कोई उद्देश्य अथवा 


'कामना लेकर ही होती है। निरथंक चेष्टा कोई नहीं करता परल्तु 
रो से पृथक अपने व्यक्तिगव लाथे सिद्धि की कामना दी से जा 


कार्य किये जाते हैं, उनमें दूसरे के स्वार्थों की अनहैलना करने और 
उन्‍्हें.छुचलमे का भाष रहता हैं. यह बहुत बढ़े अनर्थ का देतु होता है। 
इसी से समाज औ्रौर जगत्‌ में फलद होकर'सब को हु: होता हैं॥ 
भगवान इस प्रथकु व्यक्तिगत खार्थसिद्धि की कामना का त्याग करवा' 
कर सबके दित की फामना से अपने अपने करेण्यों फो पातन करने 
का सबको उपदेश देते हैं। यही गीता का निष्कास फमे है। 

! बह है गीवा का त्याग और वैराय्य सारांश यह कि भीवा 
किसी को घर-गृद्ृत्थी छोड़कर बन के जाने अथवा भीख मांग कर 
खाने और संसार पर बोक द्वोने का उपदेश नहीं देती। वल्कि ऐसे 
संग्यास॒ का साफ साफ निषेश करती है। गीता मनुष्य को सद्ाकर्ता 
और साथ ही साथ भद्दा अक्र्ता भी बनाती है और मद्दा त्याय के साथ 
ही साथ अखिल विश्व का, खवामिल भी देती है ।-में तुम को ऐसा ही! 
साहु बनाना चाहता हूँ! ्यि 

पाठ ३ 
| बुद्धिनोग 

+» योपाक्ष-आपकी व्याख्या के अनुसार त्याग शौर, दैराग्य का 

' खहूप ही और का और दोगया। परन्तु आप जो सब के लिए अपने 


कर | है ग्ी ता 


करृव्य करे करने-को कहते हैं वे कर्तेव्य-कर्म यशादिक धार्मिक कमे- 
रद ही हैं, जिनका गीता के तीसरे शष्याय में उह्देख किया गया. है, 
अथवा-छुछ और ९ ४ 

पिता--दैखो बेटा | गीता में भगवान्‌ ने-सबेत्र बुद्धि से काम लेने 
का उपदेश दिया है। दूसरे अ्रध्याय. ग्यारदवे शोक से लेकर 
श्द्टारह वें अध्याय फे तिरसठने श्लोक तक बुद्धि का उपयोग 
करके विचोरपूषेक छदर काम करने को भगवान्‌ कहते हैं। 
साम्मदायिक घमे प्रन्यों की तरह गीता यद नहीं कहती कि अपनी. बुद्धि 
से छुछ भी काम थे लेकर हम जैसे-चलाव वैसे: दी -पशुओं की तरद 
चलते ,जाझो। गीता मनुष्य जैसे चुद्धिमाद आणी को पशु -वनने-को 
, नहीं कही, किन्तु स्रतस्त्रतापूवेंक विचार फरके झ्ाम करने को: कहती 
'है। अव.घुम जरा विचारे तो सही कि कौरवों-पांटवों की दोनों सेनाये 
खड़ाई करने को तस्थार खड़ी हैं और शस्त्र चलने में कुछ भी देर नहीं 
है; उस समय . भगव़्ाद शजुन को कण यह <पदेश दे सकते ये कि 
,शुचि-अबा ज्ेकर घन कुण्ड में घृत और शाकल्य की भहुतियों देते 
_हुएसाहा स्वाद करते हुए जानो 
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पाठ ४ 


अज्ञ का खरूप और पर्ण-व्यवस्थां 


गोपात्--पिता जी, गीता में तो यह स्पष्ट कट्दा है कि ब्रह्मा ने 

आदि काल में यज्ञ के साथ द्वी साथ छष्टि रची । इसलिये सबफो यज्ञ 
करना चाहिए। 

ु पिता-दाँ, यह ठीक/है। परन्तु वे यह क्या हैं, बरा इप्त पर 

भी ते विचार करो। तुम जिस यज्ञ का विचार कर रहे हो, वह यज्ञ 

सी केवल बंद मौतिक आवश्यकताओं दी पूर्ति छा एक स्थूल स्राथन 

'है। उस यह्ष से उसल होने वाले पर्जन्य भी समस्त जगत्‌ डी धर्षा 


विज्ञान | ह ६ 
सम्बस्यी आवश्यकताओं की पूर्ति नहीं कर सकते। यज्ञ का वात्तविक 
और व्यापक अर्य मगवान्‌ श्रीकृष्ण ने स्व॒4॑ ही फट दिया है कि 
"यज्ञ: कर्मेसमुदूभच: |? इसका तालयें यह है कि यज्ञ सबके अपने 

अपने हिस्से के कर्तज्य-कर्म यथावत्‌ करने से होता है 
चौथे भरध्शय में भी कहा है कि “सब यज्ञों को कर्म से उत्पन्न हुआ 
जान |” इससे स्पष्ट है कि अपने अपने शरीर के योग्यता के कर्तव्य 
फर्मों को करना दी यज्ञ हे। चौथे अध्याय में भगवान ने बई तरह के 


यद्ञों का उल्लेख एरके अत्तमें कहा हे हि “हान-यज्ञ स्बप्रे श्रेष्ठ है ।? 
अर्थात्‌ शव की एकता के ज्ञान सहित अपनी अपनी योग्यता के व्यवः 


राय, संसार की सुन्यवस्था बनाए रखने के लिये, करना दी सच्चा यज्ञ 
है। यज्ञ दी इस व्यास्या के अनुसार प्रत्येक् मनुष्य (स्त्री-पुरुंप) जो 
जो व्यवसाय करते हैं वे ध्यवसाय, उनके साधन श्थथवा औजार, 
लिमके ढिये थे ध्यवसाय किए जाते दें वे एवं स्तरयं व्यत्रप्ताय 
करने वाला, सव एक ही आत्मा अथवा परमात्मा अथवा व्रह्म के अनेफ 
हूप समझे जाते दूँ (देखो गीता अव्याय ४ में श्लोक.२४,) | समाज 


की शुव्यवष्णा के लिए चार प्रकार के का विभाग की जो व्यवस्था' 
की गई है,यानी शिक्षक दर्ग,जिनको हमारे यहां आह्मण कहते हैं; रक्क 
बगें, जिनको हमारे यद्ां लत्निय कहते हैं; वणिक वर्गं, जिनको हमारे 
यहा बैश्य कहते हैं. और श्रम्तो वंगें, जितकी इमारे यहां शुद्ध कहते हैं, 
तथा इनमें प्रत्येक के अन्तगंत जो जो नाना प्रकार के छोटे बढ़े कार्य 
करने के भाग तथा विभाग हैं, उन सबके करंव्य-कर्म यह है ै। जिस 
प्रकार शिक्षक धर्गे के अन्तर्गत एक अध्यपन करने वाले ज्राह्म॥ का 
शिक्षा सम्बन्धी कार्य यज्ञ है, उसी प्रकार श्रमी वर्ग के अन्तगत्र रैज्ा 
साफ करने बाह्ले मेहतर का कार्य सी यज्ञ है । छवियों का घर ग्ृहस्थी 
का फाम-काज, सस्तानों का पाह्त-पोषण और अपने पुरुषों के व्यव-' 
सायों में सहायक दोना भी यज्ञ द्वी है. । शिक्षक - जाझ्षण और दसके ' 
झध्यापन के कम और उसके “अध्यापत के सामान तथा इसके:शिष्यों , - 
में जो आत्मा अथवा परमात्मा व्यापक है,वही भ्रात्मा अथवा परमात्मा 


2] गौती 


मेंह॒तर व उसके मैला साफ फरने के कर्म, : सके माद्न तथा दिनको! 
रत बह साफ बरता है, इनमें व्यापफ है । (सी टरद स्त्री, इसके घर 
गृहंस्‍्थी आदि के काम-डाज, उन कार्मों के सब साधन, घर के लोग 
एवं वाल बच्चे आदि भी आत्मा अथवा परमात्मा रूप दी हें । येह 
सिद्धान्त सभी व्यवसायों पर लागू हैं। अर्थात सब में गउता । । इस 
निश्चय से अपने अपने काम करना ही रचा बय हैं । 
गोपाल--पिता जी इस का मतलब तो यह हुआ कि आप रक्षा 
देने वाले आक्षणों के, रक्षा दरने वाले ज्त्रियों के, व्यारर करने वाले: 
चैश्यों के और फारेगरी तथा मजदूरी करन वाले शट्रों ( लोहार, बदूई, 
जुलाहे, घोषी, दर्जी, चमार, मे [वर आदि ) के फार्मो को तण ख्त्रियों 
के कतवंयों को एक ही सा महत्व देते हैँ 
प्ता--मैं क्या इन फो एकता मदत्त देंता हू ? भख्ान्‌ सय 
कहते हैं कि अपना ऊपना कर व्य-्कम सबका #प्ठ होता है (दिखोगीता 
अध्योय ३में श्लोक ३५ और अध्याय १८ में श्लोफ ६७)। समाज फी 
सुब्यवस्था के लिये रुव के कततेव्यन्द में। की एक समान आवश्यक! है। 
यदि एक भी व्यवसायी.अपना कल्व्य-क्म यथावन पालन न करे, छों 
सब का काम अटक जाय | किपी कारखाने के सर्मी चक्के और, पुर्ते 
जब अपना काम ठीक टीक परते हैँ,वरभी ६६ फारसखाना अन्दी तरह चलते 
सकता है । इसी प्रकार शरीर का प्रत्येक अंग अपना अपना फाम 
#रसंबर करता है, तभी शरीर का व्यवद्ार ठोक ठोक चल सकता है 
ठीक ; इसी प्रकार ऊगत में भी सभी लोग अपने अपने 
कहंष्य-कर्म यथावत्‌ करके आपस में एक दूसर थी आवश्यज्ताएँ 
पूरी: करे, शी स्सार का व्यवद्दार ठीक ठोक चल्ल सकता हैं ॥ 
इसी' लिये इसको यज्ञ-चक्क कद्दा :है ( देखो गीता श्रष्याय ३ का 
इंल्ोक१६) । पहिए की घुरी, आरे, नेगी आदि सभी पुर्जों दी एक समान 
आबल्यकता होती है। युदषपि ह्ाथ-पर आदि करे स्द्रयों से किये जाने 
पाते स्थूल कमों की अपेज्ता बुद्धि के विचार हवाद किये जाने वाले सूरम 
ऋर्मों की योग्यता एव कोड दी दोती है, इसी लिये विचार 


2. 


(किकात ॥ है ५ 
सम़ल्पी कर्म करने वालों का पद अंचा खखा गया है, तथा ख्यूल फमे 
करने वालों पर विचारक जोगी का.शासन होता है; परन्तु इसका यह 
तात्पर्य नहीं है कि स्थूल कर्स करने वालों को अनावश्यक एवं तुच्छ 

समेमर कर पददलित रबखा जाय और उनका तिरस्कार अथवा श्रवहे- 
लता की जाय4. हि रे ; 

गोपाज्न-पिवा जी. इसप्ते तो यद्‌ सिद्ध हुआ कि गीता ने जाति 

“की अपेज्ता कम को ही प्रधान माना हैं। 

पिता--. हाँ, गोधाल ! वहाँ जाति आदि का कोई जिक्र नहीं है। 
चुहाँ प्रधानता- काय को है और कार्य विभाग के जिये ही ब्णेंड्यवरस्था 
का विधान कियागया है।यह संपार आत्मा अथवा परमात्मा की 

(मिगुशत्मक अक्ृति का बनाव हे इन गुणों के नाम सल, रच घौर 
तस है । सत्रगुण ज्ञान खहूप है; रमोपुण क्रित्रा बहा है और 
मोगुण स्वृज़ता वथव्रा मइता स्पहय है। इन तोनों गुएँं। ही कभो 
ब्ैशीं के 'श्ाधार .पर काये करने के चार प्रधान विभाग छिये गर हैं. 
"बिन्न में सल्-गुण की प्रवानता दो, उनके लिये शिक्षा-सम्पस्धी; 
रजोगुण की अधानता वालों के ल्िग्रे रहा सलुन्यी; रज-तम्र गुणा 
ड्री प्रधावता बाज्ों के लिये खेशे और व्यापार सम्पत्धी तथा 
न्तमोशुण 'छी प्रशानता बालों के लिये शारीरिछ श्रम सम्पस्धी कार्य 
नियत किये एए हैं। ये चार प्रकार के झाये विभाग केवल हिंदुओं, मैं 
“ही ही हैं, बल्कि जमी समय सम्ाओं में मिल्न मिन्न-हुयों में पाये जाते 
हूं। वर्तमान में दिन्दुओं ने इस फार्येज्रिमाग को .धग्रवत्था फ़ा 
-डुहुप्रयोग करके मिन्न मिन्न काये करने वाले संधों को जाति का रूप 
है दिया और एक दूसरे को स्वेधा पयकू समझने लग गरे। इस किले 
बबन्दी का -यह दुल्परिणाम हुआ कि यह ज्ञाति ढू परे ख्ोगों थी प्रति- 
-दंदियों में इसने में गो अपमर्थ हो गहे। दाछत में इस काये-विभाग 
"की बर्णव्यवस्था के जोड़ को दूपरो कोई हिउरुए ओर स्थायों व्यवस्था 
संसार में आज तक नहीं बनी छे । 
कं्चकाकरा 
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पाठ 4 
देवता क्या है ! 


गोपाल- तीनरे श्रध्याय के दसवे और ग्यारह इनोकों में 
यह से देवताओं को परुत्त ऋरनेकों कह्दा है। वह तो बताइये कि 
आपके बताये हुए यज्ञ से देवता छिस तरह प्रसत्ञ होंगे ९ 
प्रथ-पहिले यह समर लो कि देवता क्या £ ६ आखियों के 
शरीर में देसने, सुनने, छू घने, सशे करते, ख्े, प॑ ने, चलने, रुण्नें, 
धोतने, विचार करने, संकल्प करने औ९ काम करने थादि को तो जो 
शक्तियां हो हैं, उनमें से प्रत्येद्ध का समप्रिमाव अर्थात सस्मित्षित 
भाष देवता है। जो शक्तियां छोटे छोड़े रू में प्रत्येक शरीर में झाम 
करो हैं, वहो शांक्र्याँ दृददू ह॒शें में जगन्‌ में कम रत्तों हैं भौ: 
उनको देवता ऋहते हूँ। प्रत्येक शेर क) द्ोटी हो:र्थाप्र शक्तियों के 
काम के योग ते जगत को मन शाक्रयां पूरित द्वोज़ी हैं। वही 
देवताओं को प्रसन्न करना है। पत्येक् व्यक्ति की व्य्टि शकियों छो 
सभष्ठि शक्तियों में जोड़ देशाड देवनाओं के विनित्त बह दरोगा है । 
व्यक्तिस्त के अहड्डार रुपी पशु को सब की एकता सहाय बद्ग मत में 
होम देना--्ह हान यह है। 
गोगल-- ते छिर योता में जिन देजदाओं के अचन व पूथन 
आँद का जिक्र आया है, वे कौन हैं ९ 
पिता-देखाओोगल ! दिन को को बुद्धि घ्रनेमात,लाधुत्र, वियय- 
भोग और सगादि मुद्दों को ऋयता से विशित रे दें) वे लोग बन | 
फीमनाशं की पूर्वि के किये समय समय पर अने अदट शर्कियों 
की कत्यना करके उनको देववा सानऊर और इस देवताओं को सब के 
आल्ला- परमात्म से अक्ता समझ का अपनी रच $े अतुजार ध्नका 
पूचन करते हूँ और बब अपनी छू आता के अचाद से उनकी काम- 
नाओं की पू्ि होती है, दद वे इव ऋत्तित देवदाओं हो दाननाओं 


कह 
विज्ञात। | ४ -. १३ 


की पूर्ति करन वाला मानते हैं। परन्तु गीता में ऐसे देव-उपासकों 
की निन्‍दा की गई है ( देखो गीता अध्यप्य ७ के क्ोफ २० से रें३ 
सक )। 
गोपाल-पिता जीं, भीता के सोलह अध्याय के अन्त में शात्त- 
'अम्राए से कार्य-अकाय का निर्णय करने का भी तो भगवान्‌ ही ने 
उपदेश दिया है और शालत्र विधि को छोड़ कर मनमानी करने वालों की 
निन्‍दा भी की है। शास्त्रों में अल्नग अत्वग देवताओं के वर्णन आते हैं । 
पिता-गीता की दृष्टि में प्रामाणिक शाल्र कौत से हैं-इसका 
तिरंय पहिलते द्वी पन्ने अध्याय के अन्तिम छोक में भगवान्‌ मे 
ऋर दिया हे। जहां पर उस अध्वाय के ऋरम्म में जगत की भिन्नता 
के बनावों को अश्॒त्य वृक्ष की उपसा से झठा बताकर सब भूत 
प्राणियों तथा जीवात्मा-परमात्मा को एकता! का प्रतिपादन करके अन्त 
में कहा है हि यह गुद्नतम “शास्त्र” मैंने तुम से फटा हैं। 
इससे स्पष्ट होता है कि वेद का ज्ञान कास्ड, उपनिषद्‌, गीता 
और तद्यमसूत्र आदि- अश्नेद प्रतिपादक शास्त्र ही भगवान्‌ को भरान्यः 
हुँ। तेरइव अध्याय के चौथे छोर का भी वही अभिप्राय है । 


दकदततत 


पाठ ९ 


हिन्दू-पर्म फा सूल आधार क्‍्याहै ? , 

गोपाह्--तो, पिवाजो ! गीता के अहुलार हिन्दू धर्म श्रथवा आये 
संस्कृति का मूल आधार क्या है ९ 

पिठा-देखो, वोपाक ! एफ जात्मा अथगग परमात्मा ही सत्य है 

धर जगत में लो अनन्द प्रकार को मिन्नता है, वह उप्त एक ही के अनेक 

'कल्पित नाम ओर रुप हैं। इस दिये सब्र की एकता सच्ची और 

अनेकता झूझे है। यद्दी आये संस्षति का मूल्न पिद्धान्द है।इस 

सद्धान्व के आवार पर जो देश, काल ओर उशक्तियों को परिस्थिति 


शा - मौका 
, के झतुसार सम्मग्न सप्नय पर सतुष्यों के पृथक पश्रक्‌ व्यवहारों की व्यंब- 
हथाए' होती -हैं, वे : जाये संस्क्षत्त का कर्मकाएड है। दूसरे हां में 
अनेकों में एक और एक में अनेक का सिद्धान्त आये संस्कृति का 
जीवात्मा है. और इस छिद्धान्त .के भाधार पर सांसारिक नवह्दार 
काना इसका शरीर है। शरीर रसय समय पर बदलते ही रहते है, 
. प्रस्तु जीवात्मा सदा एक बना रद्दता है। इसी तरह कर्मकाएठ 
थवा व्यवहार देश, काक् और मनुष्योंकी परिस्थति के आमुसार 
बदलते रहते है, मूल सिद्धान्त कभी नहीं बदलता । 
गापाल--ती क्या फिर धर्म भी सदा एकसः नहीं रहता | क्या वह 
"भी बदलता रहता है ९ 


पिता-न्यदि धर्मे से मतलत्र सम की एकदा के सिद्धान्त से है, 
तब तो यह सद्‌। बसा रहता है, कभी नहीं ,नदतत! ! परन्तु थदि घर्मे 
से मततब कमेंफाए्ड, रीति-रक्ष, सुन-सहन आदि से है, ऐो मे 
#क्षपश्य ,ही ब्दज़ते रहते हैं, क्योंकि ये सब नगत्‌ की भिक्षता फे 
शन्नावों के/अन्तर्गत ही होते हैं. और व्यक्ति-मेद, देश-भेद, काल-भेद 
के अनुसार वे प्रिन्न सिन्न कार के होते हैं. । 

गोपाक्ष-क्या सत्य, भ्रहिंता, क्षमा, अल्तेय, (शम, दम भादि 
मनुष्य सात्र के लिये जो साधारण धर्म कहे गये हैं, वे भी अटल नहीं 
'है१ हि 
पिता-इनके लिये भी अपचाद दूँ। कई परिस्थितियों में इनक्रे 
“विरुद्ध आचरण-करना भी घने माना जाता है. । 

' गोपाल--तों क्या नाना मजदधब नाता पत्थ,नावा मत,नाना सम्पदाय 

*फिलूह ही ४ १ क्या इनके चलाने वाले पेसमक ये १ 

पिता--नहीं, बेटा ! ये फिलूल क्यों हैं। अपने अपने स्थान में सभी 
हपयुक्त दोते हैं और सभी की आवश्यकरदा होती है। संधार में निर्णक 
-चस्तु कोई भी नहीं है। विस समय जिस देश की जनता सी जैसी 
शेगय होती है; उसी के अतु्तार बुद्धिमार लोग उतज्े आपरश की 


विज्ञीन। 0५ 
व्यकाथाएं बना दिया करतें हें और वे व्यवेस्थाएं म्जदेंव, पंस्ये, संस्प्रदोर्यि 
और भंव आदि का रुंप घारण कर लिया करती हैं । जिन॑ लोगों को बुढ्िं 
- का विकास वेहुत॑ कम होता है, उनके लिए जम्त कोटि की व्यवत्थाएँ 
उपयुक्त होती हैं और जिनकी बुद्धि का विकास अधिक होता है, 


लिए उच्च कोटी,को व्यवस्थाएं उपयुक्त होती हें । जिस तंरद एफ वालर्क 
के लिए बए भात्ञों था बारह खड़ी आदि प्रारम्मिक शिक्षा की आंचरश्य॑- 


कतों होती है ओर एके पढ़े लिंखें मनुष्य के लिए उच् कोट के' दर्शन, 
शास्त्र यपंबुक्त द्वोते हैं, धहदी दशा मनुष्य घसाज की धार्मिक व्यवस्थाओं 
की है। मध्यकाल्ञ में इस देश की साधारण जनता की मातपिक दशा 
बहुत नीचे गिर गई थी | इसलिए यहां वहुत स॒पन्थ फ्लोर सम्पदायों 
की भरमार होगई | अब जगानां पत्तट गेंया हे । उन मजदवों, पन्‍्थों, 
और सम्प्रदायों की उपयुत्तता ऊम द्वोने छमीं है और दिन प्रति-दिन 
कम द्वोती जायगी । शिक्षा का प्रचार अधिकाधिक हो रदा हो, जिससे 
ज्ञोगों की विचार शक्ति लोगृत हों रहीं ६ हुन्दीरें जेसे नव शिक्षित 
छोग पन्‍्यों और सम्वदायों के वन्धरनों में नहीं रद सकते | ६४शिए आये 
संस्कृति का जो सच्चा खरूप है, उसे सममाना अत्यन्त आवश्यक है । 
गोपाल--नाना पन्‍्धों, नाना मजहवों ओर नाना सम्पदायां के 

विषय में जो आपने कद्दा, चढ़ ते। में समझ में आगया; परन्तु इस 
एकता के सिद्धाल्त को नहीं मानने वाले जो दशनशाल्र दूँ,क्या वे झूठे ढें,( 

पिधा--नहीं, वे झूठे नहीं हैं । वे सभी इस एकता के सिद्धांत के: 
पोषक हैं.] गीता किसी भी दशेन का विरक्तार नहीं करती, क्योंकि 
जहां सवेतन्न एकता का प्रतिपादन है, वहां उससे च््ञग कोई रह" नहीं 
जावा | गीता में नास्तिक चारवाक दुश्न को मी स्थान दिया गया है. 
दिग्यो गीताःअध्याय २ के श्लोक २६-२७) । 

घारजीक, जेन, बौद्ध, मीमांसा, न्याय, पशेपिक, योग, सांख्य आदि: 
सभी दशेन मनुष्य को आंवचार की दलदूत से निकाल कर बिचारों में . 
प्रदुक्त केरते हैं: और जगत को अनन्त भुकार की भिन्‍नता;को समेट कर 
एकता की तरफ लाने में सभी सद्वावक हैं | योग न स्व को एकता करके 


१६. गीवा 
प्रकृपि, जीव और ईश्वर तोन शेष रखे, सांस्य ने प्रक्रांव और पुरुष 
दो ही रक्खे और वेदान्त ने दोरों का एकीकरण फरके पूरे एकता 
कर दी । परन्तु सभी दर्शनों का लद््य एकता की तरफ जाने का है, 
इसके जिए सभी ने कुछ न कुद्ध काम किया है। इसलिए वे सभी 
एकता के धिद्धांत के सहायक हूं, विरोधी नहीं। गीता ने सांख्य के 
सिद्धात्त का तो इतना आदर किया कि परक्नति और पुरुत के व्रिपय की 
सांख्य की सभी वात सानी हैं । केवल प्रकृति और पुरुष की एउ्ता 
की जो त्रुटि सांख्य में थी, उप्तकी पूदि कर दी। (देखो गीता का 
तेरहवां अध्याय । ) 


क््फ्र्फ्न््ड 


पृठ ७ 


शीता का प्रधान विपय 


गोपाल--अच्छा, पिता जी | अब यह बताइए कि गीता सनुष्य के 
लिए किस विषय में विश्ेप उपयोगी है, जिस + आप बार-बार इसका 
अध्ययन करने के लिए सम पर ज्ञोर डालते हैँ । 

पिता-बेटा ! यह तो नुम्हें म'छूम ही है कि कौरवों ने अन्याय 
पूव॑क् एस्डवों का राजपट छीन लिया था, जिसे लेने के लिए दोनों के 
चीच लड़ाई ठत्ती यो और उस छड्ाई के आरम्भ होने के समय 
दोनों तरफ को फोजों में अपने कुदुम्वियों और सन वान्धवों को भरने 


सारने के लिए तय्यार देखकर छुक्त संद्दार का दृश्य अज्ु न के नेत्रों के 
सामने खड़ा हो गया था। जिससे वह घवड़ा गया और सज़न वास्थवों 


के भारे जाने का मोह, उसकी हत्या के पाप से तरक में पढ़ने का भय, 

कुछ का नाश द्वो जाने से घम री हानि, जियों के विगइने और बरणे- 

संकर सन्तान उत्तन्‍्न होने की आशझ्का आदि अनेक प्रकार के विचारों 

से उसका भ्रन डांबाडोल्ञ हो गया था और युद्ध में इतने कुदुम्बियों की 
२ 


विह्ांन। १७' 
दत्या करके राज्य प्राप्त करने की अपेत्ता, उप्ते संन्यास लेकर भीख से 
जीवन निर्वाह करना श्रेष्ठ प्रदीत होने लगा था । पर, दूसरी तरफ अपने 
खाभाविक हात्र धर्म के अनुसार युद्ध से पीछे हृटना भी उसके लिए 
ऋषिन हो रह था । ऐसी दशा में उसे क्या करना /चाहिए,- इसका वह 
कुछ भी निर्णय नहीं कर पका जब बह अत्या्त दीन और दुःखी हो 
अगवाव श्रीकृष्ण की शरण ;में आकरे पूछने क्षणा कि "इस विकट 
परिस्थिति में मुझे क्‍यों करता चाहिये? सो आप कृपा करके मुठ्चे 
चताइये | मेरी अक्ल कुछ मो काम नहीं देतो | तद भगवान्‌ ने सबसे 
भढिले मरने-मारने के विषय में जो उसे मोह हो रहा था, उस्ते दूर 
करने के लिये आत्म-ज्ञान का उपदेश दिया, जिस में यह वताया कि 
सब शररीरों के अन्दर “में? रुप से रहने वाला आत्मा न कभी जन्मता 
है और न कमी मस्त! है, किन्तु यह सदा एक सम्रान विद्यमाव रहता 
है. और यह सब शरीर नाशवान्‌ हैं, इस लिये सदा रह नहीं 
सकते । दोनों सेनाओं में ये जितने लड़ने वाले धपस्थिव हूं, 
उन्होंने अनन्त शरीर धारण किये हैं और आगे भी करते रहेंगे। 
आरीर के मरते से जीवात्मा नहीं सर्ता | ज्लिस तरह सनुष्य 
श्रुराने कपड़े वदल कर नये कपड़े-पदिनता है, उसी तरह जीवात्मा एक 
शरीर छोड़ कर दूसरे शरीर धारण करता है। इस लिये मरते-मारने 
का कोई शोक और मोद नहीं 'कंर्ता चाहिये। आत्मा एक है और 
शरीर अनेक हैं| यह संत्तार उप एक ही आत्मा के अमेक शुपोा 
खैल़ है। इस एकता के तिश्वयपूनक इस खेत में जिलके जिल्‍मे जो 
काये हो, उसे वह अच्छी तरद पूरा करना चाहिये। इसमें जो सुछ- 
चुःख, सफततानभतफमाणा, दानि-जञास, पाप-पुए्य, भान-अपमात झादि 
अदीत होते हूँ, वे सम आने जाने बल हैं, अथात्‌ स्थिर नहीं झते फौर 
ये परसर में जोड़े के रूप में दोते है । जह्मां मुल् हैं, वहाँ दुख भी है। 
जहाँ द्वानि है, वहां सम मीं है। जहाँ मांत है, पद्धां अपमान भी है। 
जहाँ पुण्य दे। इर्ों पाप भी हैं। वात्व में ये सव एक ही वलु के 


१५ रोवो 


अनेक रुप हैं, एंसा समझ कर इन में सम रहना चाहये | इस तरह 
सब की ऐेक्यता फे साम्य भाव से सघवंगे अपने अपने शरीर की योग्यता 
के व्यवहार इस संसार 'रुपी झेश को ऋण्द्ी तरद चलाने के लिये 
करते रहना चाहिये।ऐसा करने ही से मनुष्य सब प्रकार की उर्न्‍्नाठ 
फरता हुआ सच्ची सुख-शान्ति को प्राप्त होता है. । जो लोग मिन्नता के 
भाषों फो-सुघा मान कर व्यक्तित्व के सोह में पसते हैं और दूसरों से 
पृषक्‌ अपने व्यक्तिगत स्वाये-सिद्धि में ही लगे.रहते हैं तथा दूसरों से 
पृथक अपने लिये क्ञभ उठाने, मात प्राप्त करने, पुण्य उपानेन करने . 
तथा सुखी होने की कामना से दूसरों के स्वार्धों की अ्रवद्देशना करते 


हैं, उनका पतन होता है। यही सव की एकता के ज्ञानयुक्त साम्यनभाव 
से संसार के व्यवहार,करने का उपदेश भगवान ने अजुन का निमित्त 


करके सारे संसार को दिया है। अजुन की अपने कच्ेव्य-करं करने 
में जिस वरद मोह हुवा था, उसी तरह का भोह अन्य [कार कर्ताणों 
को भी अपने अपने कार्यत्तेत में समय समय १२ अपनी अपनी स्थिति 
के भनुसार हुदा करता है। गीता व्व.सव फो करेम्याकर्रब्य का सशः 
मागे दिखादी है । 

घ्म्च्ज्क्ा 


पाठ ८ 
योगास्यास 


गोपाह्-पिठा जी, यदि सब की एकता के निश्वयपूर्षक साल्य- 
भाष स्ले अपनी अपनी योग्यता के कर्तव्य-कर्म करता ही गीता का. 
मे है, वो फिर छठे अध्याय में इतयोग्र का उपदेश यों दिया गया 
पिधा-बेट[ | छठे अष्याय में इहयोग का उपदेश 
योंकि धृत्योग में जो नेती, घोदी, न्योज्षी कम, वद्चक्र बा 


बिज्ञान। ह १६ 


“क्रियाय द्वोती हैं, उनका यहां कोई जक्र भी नहीं है। जगत्‌ की |भन्नता 
के भात्रों में भटकते हुए मन को एकत्व भाव में स्थिर करने के लिय॑- 
किसी खब्छ स्थान पर स्थिरता से बैठ कर ध्यान करने का एक साधन- 
मात्र बताथा गया है, ताकि जिनका मन विचार से स्थिर न हो सके," 
बे इस अभ्यास से उसे एकाप्र कर सके। परन्तु सदा इसी अभ्यास में 
लगे रहने का विधान नहीं है । छठे श्रध्याय के भ्रारम्भ में ही कह 
दिया: गया है कि कम फल में आसक्ति न रखकर अपने कर्तेव्य-कर्मे 
करने वाला दी सच्चा योगों और संन्यासी है | इससे स्पष्ट है कि अजुन 
को योगाम्यास में/क्षणने का उपदेश नहीं दे, किन्तु केषल साधन रूप 
से योगाभ्यास का रत्लेख किया गया है । 
गोपाल--पिता जौ, गीता में समाधि का भी सो वर्णन है । 

. , पिवा-गीता में बेन की हुई समाधि हृठयोग की समाधि नहीं 
है किन्तु सब की एकता के साम्य-भाव में मुद्धि को स्थिर करने को 
समाधि कहा है । हठयोग की समाधि में शरोर की कोई क्रिय! नहीं हो 
सकती। ऐसी समाधि का उपदेश इस समय वन दी नहीं सकता था। 


, कऋरऋाछ 
पाठ ९. 
यांग शब्द की व्याख्या 


गोपाल--पिता जी !दौये अध्याय के आरम्म में श्रीकृष्ण ने कहा 
है कि यह थरोग मेंने सूर्य से कहा । सूणे ने सनु से कहा और महु से 
इर्टवाकु से फद्दा। इससे विदित होता है कि योग ही का उपदेश दिया 
य्वा है। 

पिताः--योग शब्द का साधारण अथ संयोग, जोड़, एकता, पेत्ा 
अथवा मिलना आदि हैं और गीता में भगवान्‌ में दूसरे झध्याय के 
इप थे रल्लोक में इसका विशेष अथे "समत्व योग उन्यते” किया है. 


र्6ं - ' गीौल 
अर्थात्‌ "साम्य-्भाव योग” है. और अजुन ने भी इस उपदेश के 
समलन्योग ही सममा है. ( देखो गोता अध्याय ६ का श्तोक ३३)। इध 
हे सप्ट है कि सब की एकता के साम्य-्भात्र युक्तआावरण करना दी 
योग” शब्द का अभिमप्नाय है । 


दिश्ब्रऊ 


पाठ १० 
स़ये से समत्व योग का प्रचार हुआ 


गोपाल-ठीक है, पसर्तु यद वात मेरो समम में नहीं आई कि 
छूर्ण आकाश में धिथित एछ तेज्ोमय पिण्ड है, दसको शीक्षण्ण ने 
पद सत्य योग कैसे कह्टा और सुर्णे ने उस्े परय्यी पर रइने वाले 
राजा मु से कैसे कद्टा ९ 
पिता-पोता की रचना प्रथम में है। इसमें अनेक स्पशों पर 
काव्य को आतंकारिक भाषा का अग्रेग हुआ है। यहां पर जो कह्दा है. 
पैसे सर्ण से कदम ओर सर्भ से मु ते कइा/-<हप का भ्मिय 
यह है. कि इस समझ योगक़रे आ्ापरण का प्रचार सबसे पदिले परमात्मा 
की एक विशेष दिभूपि सूर्ण द्वारा हुआ। सूचे जि तरद नियत 
गठि से चल्धवा हुआ निलितभाव खरे सात को एक समान॑ प्रकाशित 
करना है. ओर गति देता है, उत्तका क्रिप्तो के साथ राग अथबा हो प 
नहीं हवा औओए ले क्िपी से पद भेद हो रखता है, उतो तरद समल् 
योगी हा आररण कण्ता चाहिये। छुय के आइशे से मनुष्य समाज 


के आदि व्यवध्थापक राज! सतुने यह तमल यो। प्ररृष्ठ क्िआ। और 
महु ने इसका आये प्रचार किया। 


।! 


ु विद्याल। | ह र्‌ पर 
पाठ ११ 
भक्ति 


गोपाल्--पिता भी, जब कि सब की एकता के साम्य भाव से 
आचरण फरने प्रा समत्त योग ही गीता का प्रतिपादित विषय है, वो 
सातवे अध्याय से लेकर बारहवे अध्याय तक भक्ति पर इतना जोर 
क्यों दिया गया है 
पिशा--धहदां, सब की एकता के साम्प भाव में सन की स्थिर करने 
के ज्िए एक और साधन झप से भवित का विधान किया गया है) 
जिनमें सृत्म बिचार करने पी योग्यता नहीं होती और जो लोग छुदे 
'आायाय में बश्त राज योग का अभ्यास नहीं फर सकते, उनके शिए 
परमात्मा की उपासना करने के सग्ल साधन पे मन को एफाम् करने 
का उपदेश दिया गया है | 
गोवाल-इस दधपासना के विधान में तो भीकृष्ण ने “भुक में मन 
क्र, मेरा भजन कर, सथ बुच्ध भेरे अप्ण कर, मेरी शरण में आ, 
मेरा स्मरण पर, भेर। दीतेन कर” आदि कह कह कर अपनी भवित 
हूब जभाई है । दूसरों फो तो अध्कार त्यागने का धपदेश देते हैं, 
परन्तु एवं अध्कार की भरमार कर दी है। 
पिता-क्या मगवान श्रीकृष्ण ने 'मेरा भुझ में, मुझको” आदि 
झपने व्यॉवत्तत्व के छिए बह्दा हैं ? क्‍या उहोनि कहीं पर अपने प्रथक 
व्यदितत्न का यह अहकार किया है'कि “में अगुक मतुष्य, अमुक बे, 
अर के जात के इशुक महुप्य या पुत्र जो कृष्ण हूं, घ्सपी तू उप्सरा 
7 
गोषाज्ष--तों फिर क्या कहा है ! 
पिछा--मरपान ने सारी गीता में स्याव रथान पर यह कहा है कि 
“मैं सब में हू छोर कब मुझ में है; मेरे सवाय और.इुछ भी नहीं है। 
: मै,सूव भूते। में एक समान ध्यापक हूं।” इस प्रकार उ्दोनि अपने आप 


ही 


न '- लेक 
भ आखजल्न विश्व को दिखाया है। अब जरा विचार करो कि जो अपने 
को सब में बताता'है और उस राबरूप की उपासना ऋरने को कहता 
है, उस पर व्यक्तित्व के अहंकार करने और अपना रौव जमाने रा 
ल्ांडन कैसे आ सकता है १ * 

गोपाज्-जब शीकृष्ण ने अपने आपको सब में बताकर अर्जुन को 
उपासना करने को कह्दा है, तो उपासना बन ही नहीं सकती, क्योंकि 
अपन सिवा छोई दूसरा धेवे, तब दी उगसना हो सकती है.। लो अपने 
से भिन्न ही नहीं, ब्सक्ी उपासना कैसे हो सकती है ( 


पिता-जब पक मलुष्य अपने को दूसरों से अ्ज्ग एक शरीर का 
पुत॒त्ञा मानता है और मन वथा बुद्धि से दूसरों से अ्रल्नग होने का श्रमि- 
सान करता है, तब तक उप्तको अपने से भिज्ञ ईश्वर अथवा परमात्मा 
की कल्पना करके उप्तको उपासना ऋरने का सावन बताया जाता है। 
परन्तु साथ में जब यह कद्दा जाता है कि “वह ईश्वर अथवा परमात्मा 
सब में एक समान व्यापक है। ऐसा समझ कर उसको उपासना करो, 
तो फिर उप्त तरद्द की उपासना के अभ्यास से परमात्मा और अखिल 
विश्व के साथ अपनी एकता का सद्ज ही अनुभव हो सकता है। इस 
एकता के अनुभश्र के लिए उपासना का साधन अहुद हो सुगम है। 
सातव अध्याय में उग्रासना के वणुत के भारस्म द्वी में भगवा ने 
अपनी अपरा और परा भेर से दो प्रकृत्रियों फा वर्णन करके चर और 
अचर अथत्रा जड़ और चेतन रुप सारी छुष्टि को अपना ही खरूप 
बदाया है और इस तरद अपने स्वरूप का वणैन करके अपनी उपातना 
करते को कट्दा है। इसी तरह वारदव अध्याय तक सर्वत्र अखिल 
विश्व को दी अपना रूप वताया है । ग्यारइवें अध्याय में अआजुच नये दिव्य 
दृष्टि से अपने विराट रूप में सारे जगतको अपने अन्दर राकर 
अपनी सवे हपत प्रत्यक्ष विख्वा दी । और अन्त में इसी रुप की सपा 
कंरने का उपदेश दिया। भगवान्‌ के उध् विश्व रूप की उण्सता यही 
हो सकती है कि परमात्मा को सबके अन्दर व्यापक समझ कर सबके 


विज्ञान का 4 


राय ययायोग्य प्रेम का बरताव किया जाय और सदर के हित के लिश 
अपनी अपनी योग्यत। के कमे किए लांय | 


पाठ १२ 


पिराद रूप का रहस्य 


गोपान्ञ--पिता जी ! मैं य& वहीं समझा कि भ्ीक्षष्ण ने अ्लुनन को 
अपने छोठे से शरीर में धरे विश्व को कैसे दिखा दिया ? यह वो कोरी 
अप माद्धम देती है। 
. पिवा-ग्रेपाल ! क्‍या तुम देखते नहीं हो कि धाईसशेप के फिल्मों 
में बढ़े बढ़े पहाड़ों, समुद्रों, गगरों, नदियों आदि के दृश्य 
कैसे दिखाए जाते हैं. | कया उतर फिल्मों में इन सबके शमाने 
की गुजाइश होतीं हैँ ! जब हम को सप्त झात है, वर न मास 
कितने क्रितने बढ़े दश्य हम देखते हैं। कया हमारे झदर इतने पढ़े 
डस्ब रहने की गु झाहश होती हैं! मेसमेरिओ्स के खेज़ करने बाल 
अंगूठे के नल पर वाहक को राजा के दजार आदि के दृश्य द्खि 
देते हैं. क्या अंगूठे के नद्र में यह रब रमाने की गु जाइश द्वोतो है 
गोपाज्--तो क्या श्रीक्ृषश ने अजुन को जादू का से ह दिखाया था ९ 
वितता-मेरे कहने का ताल तुम्त प्रमझे नहीं | जादू, नजर- 
अन्दी आदि सव सनोशरोग की एक क्रिया से दिखाये जाते हैं ! जो 
.कोग-अपनी सानसिक शक्ति वढ़ा लेते हैं, दे दूसरों पर अपने मना 
प्रभाव डॉल सकते हैँ और अपने मन की बातें दूधरों कै मन पर 
अट्टित कर सकते हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण महागरोगेश्व॑र थे । अपने 
योगब्र्न से अपनी स्वेरूपता का भावशिजुत के मन पर अक्ित कर 
दिया और वहीं उठते दीखने लगा। यह शरीर भो एक छोट। सा विश 
है। यदि एक पअध्थन्त वारीक वस्तु को बहुत दी वड़ी दिखाने बजे वन्त्र 


का निर्माण किया जासके, ता उसके द्वारा इस शरीर में ही यह विश्व 


दीख सकता है। जिस तरह शरीर अनन्त है, उप्ती प्रफार अद्माएड भी 
अनन्त है। वततमान में पश्चिमी ब्योतिषियों ने ज्योतिप की बेधशालाओं 


(00880॥/0०7९४) की दृरधीनों हरा यद्द वात प्रत्यक्ष देख जी है कि 
हरद्माण्हों का कोई अन्त नहीं है। जिस तरह मन की कएपनार अनन्त 
है, पी प्रदार हक्कास्ड भी अनन्त है। मन को एकापग्र करने से मानसिक 
दिव्य दृष्टि हारा यह बातें प्रत्यज्ञ दीख सकती हैं। भगवान से अर्जुन 
को इसी मानसिक दिव्य दृष्टि हारा विश्वरूप दिखाया था। 


सर: ब७ बह 


पाठ १३ 
चुतुर्युज रूप का रहस्य 
गोपात--पिता थी, ग्यारहवें अध्याय में अजुन की प्राथ ना पर 
सीमा! ने अपना मुइटट धारण किये हुए चतुभु ज रुप भी पो दिखाया 
है। इससे तो एक ख़ास रूप दी उपासना करने का धपदेश द्वी पाया 
जाता है। ; 
पिता--एस चतुभु ज रूप का रहाय भी हुम को श्रच्छा तरई 
समझ ज्ेना चाहिये | इसमें भरतक पर जो मुछुट है, यह सब दी एकता 
का विन्ह है। जो मधापुरुष बहुजन समाज की एकता के केन्द्र होते हैं, 
परहीं के सिर पर मुकुट शोभा देता है. | उस रूप में जो चार भुजाऐ 
दिखाई जातो हैं, उन में से एक में शंख, दूसरी में चक्र, तीसरी में गदा 
और चौथी में कमल दिखाया जा&। है। शंख शब्दात्मक है, यह विद्या 
का चिल्ह है। चक्र कर शीहता का चिन्ह है, क्योंकि संसार के सब 
व्यवहार धक्र रुप हैं। गद्य शक्ति का चिन्ह है। ५३म ऋनासरक्त 
का चिन्ह है। जो पुरुप सबकी एकता के अनुभव युक्त विद्या और 
बह्ष से, आसवित राहत होकर, रुसार के व्यवहार करता है, वही 
परमात्मा खरप होता है और इस भाव दी उपासना करने वाला भौ 
परमात्मा रुप हो जाता है। ह 


पाठ १४ 


... झूतेंपूजा 
गोपाल-- तो छ्या पिता जी गीता को मूर्पि पूजा मान्य नहीं हैं! 
पिता--गीता में निससन्देह मूर्ति पूजा का घिघान नहीं है। क्योंकि 
गीता कोई साम्प्रदाथिफ ग्रग्थ नहीं। शेकिन इसक्रा यह 'अभिप्राय 

नहीं है कि मूर्ति पूछा निरथ क है | मू्ति पूजा भी मत को एक घगह 
टिकाने का एक प्राएस्मक साधन है। जिस तरह ८ों की शक्ा अ(रम्स्म, 
दोती हे, तव पहले पहल पट्टी ५२ बर माता फे अज्र लिख कर सिखाये 
जाते हैं। भारम्भ में उन अत्तरों के सिखाने को आवश्यकता भी [होता 
है। अक्षरों के बिना, आगे विशाध्ययन नहीं हो रूकता। परन्तु जंब 
याक्षक लिखने पढ़ने त्ग जाता है, तव अछूरों के अभ्यास की भाव- 
शग्वता वहीं रदृदी | इसी तरह मन को एकाप्र करने के किये प्रारम्भिक 
दशा में मूर्ति पृा की आवश्यकता रहती है । जब मनुष्य समझदार 
हो जाता हो, तथ उस को आवश्यकता नहीं रहती । 

गोपाह्ष--इस सूति पूजा का केवल हिन्दुओं मे ही प्रचार क्यों 
है ( दूसरे मझहय वाले भी तो ईश्नरोपासनः में मन लगाते ही हैँ । 

पिता-- जो ईश्वर ४ उपासना करते हैं, वे सभी रुपान्तर से 
भूत्ति पृथते हैं। कोई किसी पुस्तक, प्रग्य अथवा. किताब अथवा चित्त 
फ पूजते हैं। कोई किसी स्थान या दिशा को पुजते हैं। )ई किसी 
शब्द अथवा नाम को पूजते हैं | कोई किसी मनुष्य को ही ईश्वर या 
हसका दूत या उसका बेटा मान कर दसकी पूजा करते दें। कोई सूर्य, 
अरनी, जलादि को पूछते है । ये सब तें पदाथो ही है ।विना मूर्त 
अथात घमृत तो केषल एक आत्मा दी हे, जे! सब का अपना आप? 
है । दूसरे लोग अव्यवस्थित रूपसे मूर्तिपूजा करते हों, जिधसे 
इनके म्रन को एकाप्र करने में उफलता सिल्लनी बहुत कठिन 
होता हो | द्विन्दुओं मे बहुत ही व्यवस्थित रूप से ईश्वर की 


शरद रह 
विशेष विभूति सम्पन्न मूति की कराना करके मुष्याकार चनुभुंश 
, गर्ति बनाकर उसके हारा ईत्र को उतना का अत्यन्त सरल राक्ता 
निकाल लिया, जिसे मन को एक्रा् करने में बड़ी सुगमत द्वोती दै। 
उस भूर्ि पूजा का वायये उस मूर्ति ही की उपासना फरने का नहीं 
होगा, अपितु उस मूर्ति के द्वारा उस मूति में तथा अखिल विश्त में 
स्थित परमाक्ष। की उपाप्तना करने का होता है। इस अकार मूर्ति 
यूजा का जो विधान हो और उसके सस्न्त्र के जे! मन्त्र व स्तोव आदि 
है, उनमें यदी भार भरा हुआ होता है । 

गोपाल- “मूर्ति प्रजा की लो उपासना वततेमान में दो रही है, वह 
तो आप जैसे कहते दूँ, वेसे नहीं होतो। फेवल मूर्ति की ही'उगसना 
होती हो । मूर्ति को ही व्रिद्ेप शक्तिह्म्पज्ञ व्यक्ति मान कर उप्त 
चहमृल्य फपड़ों व गहनों से सजाना, उत्तको सुत्ञाना, जगाना, केशर 
चन्दस आदि से उत्तका अ्चेन पूजन करना, उप्रके सामने एवादिष्ट 
ओग प्रसाद के देर लगाता और नाचवा, गाना, .खेल, तमाशे भरादि 
करना हीं उगपना का यथाथें सूझूप समझा जाता हैँ । 


पिता--संप्ार में बहुत्र सी ऋच्छी बातों का श्रतिक्रम होकर वे 
हानिक्नार्क हो जाया करतो देँ। उप्तो तरह ईस्लर ध्पाप्तना का भी 
चहुत अतिक्रम हो गया है। अथे का अनर्थ कर दिया गया है 
जो केवल साधन मात्र था, इसी को साध्य बना लिया गया है । लोग 
जन्मभर इस पारम्परिक अपृस्था को छोड़ते हो नही | इसो को पुरुषाथे को 
इतिशी मानकर सदा बाज़कों की तरह इस खेज्ञ में ही छगे रहते हैं 
ओर इतने अधिक धन, समग्र ओर शक्तित को लोकहितकर कार्यो 
में न कगार ईश्वर ३गंसता के नाम पर छगा देते हैं | गोता में तो 
ऐसी उग़सना का कोई वित्रात नरीं है। उयक्ति को इग्राप्तता का 
गीता से सष्ट शब्दों में निपेय किया गया दे। इतना ही नहीं, वर 
ऐस्ली उणसना करने वालों को आमुरो और राज्सो प्रकृति के मदुष्प 
कह गया है। ( देखा गोना अध्याय ६ मे हाह ११-१२, अष्याय $ 


विज्ञान | न्नं 
जे शोक २० से २५ तक )। जो को ईश्वर फी उपाप्तना के नाम से 
द्रष्य का इतना अपन्यय करते हैं और मलुष्य शरीर के अमृल्य समय 
था शक्ति को निरथंक गँवाते हैं, ईश्वर उपासना के नाम पर आपस 
में ईर्ष्या. प बरते हैं, लड़ते मंगढ़ते हुए एक-दूसरे की इत्या तक 
कर देते हैं, घामिक - महड़ों में खून की नदियां वहा देते हैँ, स्वे- 
“ज्यापक परमात्मा की उपाप्तना में भी इतना भेद रखते हैं कि स्तियों 
था दीच जाति के साने ज्ञाने वाले लोगों को उससे रोकते हैं और 
-जास जाति के लोग ही उसके ठेकेदार वन जाते हैं, उनके ज्षिये गीता 
में अश्वानी, मृढ़, मूर्ख, पागल, अछु(, रात्सस आदि विशेषणों का दिया 
जाना सर्वेथा उपयुक्त दी है । 


गम्फ्फक 


पाठ १५ 
सच्ची उपासना 


गापाल-नौचें श्रध्याय के छ्रीसदे खोक में श्रीकृष्ण ने कहा हैं कि 
'पन्न, पुष्प, फल और जल से जो मेरी पूजा करता है, व भक्त मुझे 
“थयाण द्वोता है | इसका भाव तो यही निकलता है कि सूति परपत्र-पुष्प 
आदि चढाने से ईश्वर प्रसन्‍न दोता हो । 


पिता-मैं पद्ि्षे कह आया हूं कि यो में मूर्ति कातों कोई लिक्र 

:ही नहीं है। फिर उसपर पत्र.युष्पत्वढ़ाने का विधान कैसे हो सक्ता हो । 
'स शोक का तातये यह है कि जगत्‌ में मनुष्य, पशु, पत्ती आदि सभी 
शरीर पस्मात्म। के ही रूप होते हूँ।इस लिये जिस शरीर की जेसी 
“योग्यता होती है, उसी के अनुसार पत्न, पुष्प फल, आदि ही से प्रेम- 
पूर्वक जो इनकी सेवा छी जाय, वह्दी परमात्मा की उपासना होतो है। 

डर खोक के बाद के ही होकों में मगवान ने यह स्पष्ट कह दिया है 


श्प ! गीज 
कि “तृ वो कुछ फरवा है, जो छल खाता है, जो कुछ यज्ञ रवा है, 
जो कु देता है और जो तप करता दे, वह सब मेरे[अपण कर; में 
सब मृत्तों में एक समान हूँ-इत्यादि।” इसप्े[ स्पष्ट है कि पत्र, पुण, 
फत्न, जल मूर्णि पर चढ़ाने का विधान नहीं है, किन्तु उनके दाग 
शरीरों की सेवा करने।का हैं. ! 


कब आओ बडफ 


पाठ १६९ 
सगुण और निशुण उपासना 


गोपाल-पिता|जी ! बारहवें श्रध्याय में तो।शक्ृप्ण ने निगुण 
उपासना की अपेक्षा सग़ुण उपासना को!विशेष,महत्व दिया है, जिमसे 
मूर्ति पूजा का दी विधान पाया जाता है। 
पिता-देखो, गोपात्र ! ग्यारह अध्याय में भगवान ! ने' अपना 
विश्वरूप दिखाकर अन्त में कहा है कि "इस तरह मेरी!अनन्य भाव 
से उपासना करने वाला भक्त मुझे तल से जान फर मुझ में प्रवेश दो 
है। यह कह कर फिर यह्दा है कि "मेरे लिए कमे कर, मेरे परायण हों, 
मेरा भक्त हो, संग से रहित होऋर सव भूतों के साथ बैर भाव से रहित 
दो अर्थात्‌ भ्रम कर |” इस पर बारहवे ऋष्याय के पहिले श्लोझ में 
अजुन ने पृद्दा है कि जो इस प्रकार निरन्तर एकता के भात में जुडकर 
आपकी उपासना करता ह और जो आपके श्र्तर एवं अव्यक्त भाव 
की उपासना करता है, उनमें उत्तम समत्व-योग युक्त कौन है ९ उसके 
उत्तर में भगवान्‌ ने अपने दिश्वरूप को उपासना में लगे रहने वाले 
भक्त को उत्तम बवाया है । यहां पर मूत्ति पूजा अथवा किसी ध्यक्ति की 
पूजा का कोई विधान नहीं है। अखिल व के साथ प्रेम पूर्ठक सबके 
'हित में लगे रहने की उपासना का विधान है। उठी अध्याय में भागे 
श्रत्ञ कर तेरइनें से उन्‍्नीसर्त श्लोक तक जो उत्तम भक्त के हघृण कहे 


बिज्ञनि | रू 


, हैं, उनमें अपने व्यक्तित के अहंकार स तथा वरीषान्यक्तियों के साय 


ममता से रहित होकर सेब प्राणियों के साथ मित्रता तथा करुणा आदि. 
से ययावोग्य प्रेम का वर्ताव करने बाले, छुख-दु:ख, दानि-ताभ, हप॑- 
शोक, मावन्अपप्तान, निन्‍दा/स्तुति, शुभ-अशुभ, राजु-मिन्र आदि इन्दों 
में सम-रहतने वाले, जमा शील, सदा सन्तुष्ट रदने बाले, सत्र के) साथ 
एकता के साम्य भाव में छुड़े रहने बाते, संयमी, पक्की धारणा वाले, 
किती फो 'उह्विस्त न करने वाले, और त्वयं ४ट्रिग्त न होते बाते, खाव- 
ल्म्पों, पवित्र, चतुर, आसक्तिव रहित, प्रसन्‍नवित्त काम, क्रोध, शोक, 
भय,,आदि के वश में न रहने वाले भक्त को अपना अत्यन्त प्यारा 
अक्त बतायों है । भक्त के इस वर्णन में कही भी यह नहीं कहा कि 
मेरे अमुक नामों का इतना जप करने वाले या इतनी मालये फेरने 
बाले या अमुक श्तोन्रों का पाठ करने वाले या मेरे फिसी पिद्ोप रुपों 


: फे ध्याद में लगे रहने पाते अथवा अति दिन इतनी बार मल्विरों |या 


उपासनानथानों में पहुँचऋर आराधना करने वाले अथवा पश्वोषचार 
या पोड़शोपचार आदि विधि से अचन-पूजनल, संध्या-दन्दून करने वात्ते 
भक्त मुच्चे प्यारे होते हैं। न यह कहा है कि अमुक प्रकार-के यज्ञाहुष्तन 
करने याले अथवा आसन, प्राणायाम, घारण, भ्यान, समावि आदि हुठ 
योगके साधनों मेँ तगे रहने वाते अथवा प्रद-गप्रवास करडे भूख, थास, 
सर्दी, गर्मी आदि से शर्रर को कष्ट देकर तप करने वाले अथवा: वीथे- 
यात्रा के निर्मित अम णकरने वाल्ले और नदी, ताक़ायों तथा समुद्रों आवि 
शेसदाने वाते अथवा देव-कर्मपित-कमे आदि कर्मकाएडें में लगे रहने 
वाढ़े भक्त मुझे प्यारे दोते-हूं। ल यही कहा दै कि शरीरों पर अगुक 
प्रकार के चिन्द लगाने वाले या अमुक प्रकार की वेब-यूशा रुखरे वासे 
झथवा अस्‍ु #श्थान में नियास करते वाढ़े अदा अदुक शालों डे मानते 


* बला उनके,अध्ययन में लगे रइने वले अथवा 'शरीरों की बाहरी 


परित्रता के आचार/पिचार को अधानव देने दासे अथवा अहुक जाति, 
म; गो धर्म, थ, पु 
अप्ुक वर्ग, अधुड आम के लोग अबबा अगुक पस। परंक मज़दव 


३० जीव 
अधवा सम्प्रदाय के अरतुयायी ही मेरे यारे भक्त द्ोते हूँ। जब हि 
बारदव अध्याय में जिसका नाम ही “भक्ति-्योश” है, इस प्रकार 
डी एणसना का विधान नहीं है, तो इससे स्पष्ट होता हैं. कि ससार में 
जो अनेक अकार की साम्परद[यिक उपासनाएँ चल रही हैं, उतर हिये 
गीता में फोई स्थान नहीं ह। न इसमें यह विधान हो कि अपने 
कर्तंध्य-कर्मे छोड़कर भगवान्‌ के ध्यान, जप, कीर्तेन आदि मे हगे 
रहना चाहिये अथवा घर-गृहस्थी से किनारा करके छिसी तीथ स्थान में 
निवास करते हुए भगवत्त्मरण में ही जीवन बिता देना चाहिये । इसमें 
तो सपेत्र एक ही आत्मा अ्रथत्रा परमात्मा को एकसमान ध्यापक 
खम्म कर सबके साथ प्रेम्पूवेक यथायोग्य साम्यभाव का व्यवद्दार 
करने द्वारा क्लोक सेवा करने का ही विधान हो और गीता के भअलुसार 
यही सच्दो उपासना ही । यह उपासना छोडेचड़े, ऊँच-नीच, स्त्री-पुरुप 
आदि सबके लिये बहुत सुगम हो और सभी इसफ़ो अच्छी तरह कर 
सकते हैं. (देखो गीता भरध्याय ६ के शोक २६ से ३२ तक ) | 


* केहफओ 


पाठ १७ 
जप और कीतैन 
गेपल--दूसवें अध्याय में विभूदि वश में श्रीकृष् न कहा है 
कि “बन्लानां जप यशो5स्स” अर्थात्‌ यों में जप-यज्ञ मैं हैँ और इस 
से पढे नह शरष्याय के चौहहवें कक में “कक” करने को कहां 
है। इससे तो जप और कीतेन करने का विधान पाया जाता है । 
पिता--गेपाछ, तुम भूल करते हो। देखो, वहां किसी नाम-विशेष: 
का जप करने अथवा कीतेन करने का इत्तेख नहीं हे । रीता मे केबल 
#७कोर के जप, कीपेस एवं चिन्तन का विधान हो और ५३७४७ 
सबकी एकता का बाचक घर है । “४४ शब्द अ, इ और म्‌ अक्षरों 


विज्ञान । ३९ 


का समृह६ , जे! स्थूल,सूक्षम आर कारण शरीर अयवा, आधिमौतिक 
आधिवैषिक और आध्यात्मिक जगत अथवा जागृत, स्वप्न सुपप्ति भेद 
से शरीर की तीन अवस्थाओं आदि जिपुटियों की एकता कासूचक है । 
सारांश यह कि “के व्वारण से सबकी एकता का बिन्तन होता 
है। इसलिये गीता में इस अक्र-जह का बार वार चिन्तन अथवा! 
इघारण करने का विधान हो । 


कऋष्कख्क्त 


पा5 १८ 
मान्द्र और तीर्थीं,की उपयुक्तता 
गोपाल--तब तो/ऑपता जी, आपकी इस व्यात्या के प्रनुसार 
सन्दिर और तीथे आदि उपासना के:स्थान सव फिजृत्त हें. 
पिता-ये फिजूल नहीं हैं॥ जिस उहं श्य से इनकी रचना हुई थी, 
बदि उसके अनुसार इनकी व्यवस्था हो और उसी के|अनुसार इनका: 
शंपयोग किया जाय, तो ये: 'लोगों के लिये बहुत,|द्दी दितकारी और 
कश्याण के साधन हैं। 
गोपाल--बताइये, पिठा'जी//व६ चह श्य क्या,६ (” 
पता-मन्दिर और तीथस्थानोंकी रचना सबलोगोंकोी एकताके सूत्र न 
परोकर आपसमें प्रेमवदने, सबकेलिये कष्ठोंमें सहायता प्राप्तदोने और 
सब प्रकार की उ्नात की व्यवस्थाये करने के ल्ये हुई थी। अत्येक: 
गाँव में एक एक मन्दिर द्ोता था। बढ़े शहरों का फेलाव और श्राबादी 
ज्यादा होने के कारण उसमें आवश्यकथनुसार अधिक मन्दिर द्वोते थे। 
सन्दिर में अचल मूत्र स्थापित की जाती थी, ताकि उस मन्दिर पर 
किसी व्यक्ति का कोई विशेष हक न रहे। वह ईश्वर की यानी 
सार्वजनिक सम्पत्ति मानी जाती थी और उस शृत्ति के दर्शन तथा 
ध्यान के अवहम्बन से लोगों को अपने मन को परमात्मा: की एकता में. , 


| 
र्ई सता 
ढहरामे में रद्दायता प्राप्त होती थी। बल्लोके सत्र लोग नित्य प्रति 
नियत सध१ पर वहाँ दशेन करने नते ओर आप्त में प्रिज्ञ कर प्रेम 
बढ़ाते। मन्दिरों में कथाये, सत्संग, सटुपरेश आई का प्अन्व दा 
दा, जिन से वे बहुत ज्ञाम गठाते | आयरथकता द्वोने पर मन्दिरों ही में 
त्रली को पद्च बरतें हु आ को थीं, जिनमे लारो बस्ती के दित की वा्ों 
पर विधार हुआ करता था। मस्दिंर में बालकों की शिक्षों के लिये पाठ- 
शात्ा और विद्यालय मो द्वोगे थे श्र भूतरों के लिये अजन-तेत्र दोते ये । 
बाइर से आने वालों के लिये ठदस्ने का प्रतरन्थ दोता था। पुदारी 
शतियि का सदकार किया करता था। मन्दिरों के शिखिर पर झो छात्रा 
आगन्तुक लोगों के सूचना देने का काम देवी थो ! सुबह मद्नला की 
आरतो दोती थी, निधन शंस्त चगायें, घढ़ियाल वगैरे को भ्रावाज़ से 
सब घी के लोगों को उठते के समय को सूचना विन्नती थी। इस्ती 
प्रकार दोपहर के भातर को आता ते भोजन के समय को, सांस को 
आओरतो से कामकाज से नियत दोने के सप्य को और रात को शयन 
की आंरतो से खेमे के समय क्री सूचना मिलतों थो, ताकि लोग ठोक 
समय पर अपने व्यतरहर धधोवित रुप ज्रे कर सके | इसतर:_ मन्द्रों 
से लोगों का बड़ा दित देता था। ;ल्‍ | 
'. हीथे स्थार्ग से भी लोगों का बहुत लाभ द्ोठा शा (पर्व आदिके 
अबसरों पर देश के दूर दूर के धो के त्ोग वर जाते, भापस से मिल 
कर एक दूसरे के सुपर दुःख को बाने करके ग्रभ बढ़ाते और एक हद 
इष्ट एर्‌ सव की श्रद्धा होने जे आपस को एकता का अनधव करते | 
दोथे यात्रः पे देशाटन का बड़ा लास दोग था छऔर दूसरे परासतों में 
'ंदने बाली वसुए॒ अपने २ प्रसव मे लादर लग कलका उररेग क रते 
ये। वीशे स्थानें में संत, मक्षत्मा, क्षानी युरुध निवास क्षिश करते 
ये। उनके सत्संग और सदुपदेशों से सर कोई लाभ उठते और क््ँ 
के सँंयमी और सादे जीवन से शान्ति प्राप्त करते । 


विज्ञान | ३३ 


५६०१ बरेमान समय में मन्दिरों और दीणों की दशा वि्क्त्त विपरीत 
होगई है। जिस 6ह श्य से इनकी रचना हुई थी, उसको लोग भूत 
गये हैं । जगद् जगद् मन्दिरों कौ अ्रनावश्यक्ष भरमार द्ोगई हो। 
और वे पुजारियों घथवा मठाघीशों आदि के ल्ाथे सावन और धींगा- 
सस्ती के अडड़े होगे हैं । लोक दिव की व्यवस्थाओं का ज्ञोप होगया 
हैँ इसी तरह ती " रातों में ही पत छुछ नहीं रहा । ये भी अधिफ- 
दर होगें के भोगबिल्ञास के अइढ़े कौर गुरठों के निवास स्थान हट 
गये हैं। इध लिये वर्तमान अवस्था में इनसे लोगों के काम के बदले 
हावियाँ होती हैं. और ये गमाज डी गिरावट के करण बन गए हैं। 


झेझकऊक 


8 १९ 
” ईश्वर का अस्तित्व और खरुप 
गोपाक्--आप के इससारे फ्थन का मतद्व यो में यह समभा 
दि गीता ईशबर का भस्तिल ही नहीं मानती | 


पिठा--गीता ईश्वर का भलित् क्यों नहीं मानती है वह नालिक- 

बाद ते है ही नहीं। परन्तु ईवर को लोग जिस प्रकार खातवें आसमान 
थर बैठा रहने भात्रा अभवा गोलोक, तरशतोक, दैकुणछलोक आदि 
क्षोकान्तर में मिवास करने वाला अथवा संझुद्र में वा करने बाला था 
देशा का और न्यक्ति में. सीमावद्ध मास्ते है और उंचे रूरों से बांगे 
देदे कर उसको छुलते हैं अथवा कई महार के बाजे बजा क्र 
जगते हैं ऋयवा म्यों हरा उसका आहान करते हैँ चौर उसको 
खाने, पीने था भोग विलास की सामग्रियों द्वारा अयवा हक खुशा- 
एसत्म करके उससे अपना मतलग तिकाजता 
री पापों और कपूरों को.साफ करवाना चाहते है 


३8 गीता 


अथवा उसको न्यायी, दयालु, शपालु, दीनवन्धु, भक्‍त-वत्सल आदि 
अनेक अकार के महुप्योचित विशेषण देते 6, इस तरद्द का खुशामद 
पप्तन्द और विज्ञासी राजा-बादशाड जैसा ईए:२ गीता नहीं मानती। 
यह तो ईश्वर क्या हुआ छ्ोगों के मन का खिलौना हुआ। अपना 
मतलब निकलने के लिये जिपने जैसा चाद्गा, )ैसा द्वी उसे बनाकर 
आपना मन बहला लिया । 
गोपाल-वो बताइये फिर सोता केसा ईश्वर सानही है |“ 
पिता--ज्रों सत्ता अथवा जो शक्ति अत्येक्त शरीर में और सब 
शरीरों में “मैं” रुप से एक समान व्याप्त ह और जो सर्ता अथर- 
शब्ति सारे विश्व में एक समान व्याप्त हो रही है तथा जो स्का 
अथवा शक्ति सर शरोरों फी ओर सारे ब्रश्नाएड को आवबार है और 
जो सत्ता अथवा शक्ति शरीरों तथा जगत के बताव बदलते रहने 
पर भी नहीं बदुलतो, सदा एक स पात अरे रहतो है, गोता के पनुसार 
बही रेरवर है, वही आत्मा, वही परमात्मा, बद्दी ब्रह्म, चही खुदा, 
वही गौड (900) अथवा जो बुछ शी नासा धर दिया जाँय, वही 
सव कुछ है और वही रुव का 'अपना आप” है । 
' शोपात्च--उस सत्ता अथत। शक्षित का क्या खहय है 
रिता-विश्न में जिदने खरुप हैं और लिस किसी भी ग्बरूए की 
कल्पना को जा सकती है, सब उसी के हैं । इस त्ित्रे वह किपतो 
खाप' खर्प में रुकी हुई नदी है। वह सत्ता जिसी खाप्त देशय। खापत 
स्थाव अथवा खास काल अथवा खास व्यक्ति में परिम्तित कहीं हैं, 
किन्तु सब देश, सब काछ, सब व्यक्ति उत्ती राता का एक - थोड़ा सा 
प्रद्शनमात्र हैं। 
गोपाज्ष-तो उसके गुण क्या हैं ? 
पिता--विश्त में जितने गुझ हैं और जितने हो सकते हैं, वे 
सब उसी के है, परन्तु वे किसी खास गुण में एरिमित नहीं हैं। 
गोपाल्-एवा जी, उछ का कोई लक्षण भी है या नहीं ९ 


पवज्ञान । डर 


पिता--विश्व में जितने भी लक्षण हैं, उसी के हैं। परन्तु समन 
काने के णिये इसे सत, चित, आनन्द कहते हैँ. अर्थात जो कुछ भी 
अलित्व है, वह इसका है; जो छुद्ध प्रतीत होता है, चह उसी की प्रतीत 
है और जो कुड अच्छा, प्यात अबबा आनन्दहूप है, चढ़ उही से 
है। वह-सत, चित्र, आनन्द का भाव सब को अपने आए में प्रत्यक्ष 
अवुभव होता दे , क्योंकि अपने आप के देते का अनुभव सत्र को 
दोता है। अपने आप की श्रतोति सत्र को होती हैं और अपना 
आप सब्र को अच्छा एव प्यारा लगता है | इसलिये सतत, चिते, आनन्द 
आव सत्र के अपने आप में खत: सिद्ध हू । 


श्ज्क्छ्च् 


पाठ २० 
, ईश्वर का जगत्‌ से अमेद 


गोपाल--इस द्विखाव से तो, पिता जी, आपने अपने आप ही 
नो ईश्वर बचा दिया। 
पित्ता-क्या ईछर कोई बनाने की वस्तु हे, जो मैंने चना दी ! 
चह तो खतः सिद्ध है। 
गोपल्ल-गीता के अठारहवें अध्याय के इकप्ठवे शलोक् में 
* कह्दा दे कि ईखबर सब भूतों के हृदय में बैठा हुआ अपनो साया से सव 
मतों को घूमावा दै। इसफ्े दो माद्म द्वोता है कि ईखर सब से पृथक 
इ्ढ! 
पिता--जो ईए्वर सब के हदय में बैठा है, वह सब से पथ 
ने दो सा्चा है | हगुय में वो अपना आप ही रहता हैं। इच लिये 
उसी शतोक ग्रे दिद्ध होता है कि ईसवर सव का अपना आप द्वीद्। 


३६ गीता! 


ग्ोपाज्न--थदि ऐसा ही है तो इस खल्लोक में प्रथकृता की भाषा 
का प्रयोग क्‍यों हुआ है ९ 

पिता--शरीर, इन्द्रिय, मंच, बुद्धि आदि सब का आधार, सबका: 
प्रेदक, सब का स्वामो, सव में "मैं? रूप से रहने वाला नो आत्मा है,. 
एसी की सत्ता से ये सत्र क्वियाशील होते हैं। इस लिये शरीरादि के 
लामी आत्मा को ईश्वर कहा हे।जो एक शरीर का श्टसी है, वही” 
प्रथ शरीरों का ख्ामी है । 

गोपाल--इससे तो आत्मा शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि से” 
शु॒दा ही रहा । 

पिध्ा--नहीं ! वह जुदा नहीं है। वही अपनी अपरा प्रकृति से: 
परत; बुद्धि, इन्द्रिय, शरोर रूप बनता है और वही अपसी परा प्रकृति सेः 
घैतन रूप होकर उनके स्ामी भाव से उनको प्रेरित करता है । 


क्ऋण्कफ 


पाठ २१ 
जीवात्मा और परमात्मा की एकता 


गोपान्न--पिता जी, शरीर के अन्दर तो क्षीत्रात्मा रहता है 
जरीवात्मा परमात्मा नहीं हो सकता | 
पिद्ा--जो दूसरों से अलग किसी एक व्यक्ति अथवा शरीर भें 
ह अपना अस्तिख् परिमित मानता है, उत्क्ली जीव संहा होती हो. 
गो खब व्यक्तियों एवं सब शरीरों में अपना अस्तित सानत है और 
, गरीरों के होने तथा न क्षेने मे भी अपना अखिल सदा विधमान: 
, आन है,उसकी परसात्मा अथवा ईश्वर संझ्ा हे। वास्तव में जीवात्मा 
. और परमाझ्मा सब एक ही हैं | जो अपने को जैसा मानता है, 
(इब्रेजा दी हो जाता है। देखो, समुद्र की अनेक दर होती हैं,-कोई- 
हढ़ी भौर कोई छोटी--बे सब जत्ध रुप दी होती ढें। जल के सिवाद, 


विज्ञान ! लि ब ड्छ 
भाग 
और बुद्ध नहीं दोतीं--इसी तरह जीव लोन की सच सिन्नताएँ एक हो 
आत्म अथवा परमात्मा रूप हैं, उससे भिन्न छुछ नहीं | 
गोपा्-अल्नग अलग जीधों में आत्मा भी अलग वरदइ का होद 
होगा । वह छोटे में छोटा और बढ़े में बड़ा होता होगा 
पिता--क्या समुद्र की लहरों में जत् भिन्न भिन्न प्रकार का होता 
है अथवा उप के टुकड़े होऋर वह छोटा-मोट। हो जाता है १ सब लहरों 
में जल एक ही प्रकार का और एक ही समान होता है उसी प्रकार बात्म 
सब में एक और सम है। शरौरों के छोटे - बड़े होने से आत्मा छोटा 
था बड़ा नहीं होता । 


ह््च्च्जि 


पाठ १२ 


अलग अलग जाँदों के सुख-दुःस् आदि में भेद क्‍यों ! 


_ गोपाल--शच्छा, पिता जी, यदि आत्मा एक और सम हैं, हो! 
अलग अहृग जीवों के शुलन-हु:ख आदि एफ समान क्यों नहीं होते 
और उनका एक दूसरे को अनुभव क्यों नहीं द्ोता ? सबको सबका 
ज्ञान नहीं होता! सव के खमाव एक समान क्यों नहीं होते! कोई छोड, 
कोई बढ़े, कोई ऊँचे, कोई तीचे क्यों होते हैं ९ 

पिता-गोपात ! जो अपने को जैसा मानता है, वह दैसा ही हो 
जाता है। लोग अपने आपको एक दूसरे से कवई श्र्मग मानते हैं 
और मिन्न भिन्न प्रकार की इच्दाएँ करते हैं। इत्लिए सब के खमाव ! 
और सुल-दुःख एक से नहीं होते और इसी लिये सव के सुल्त-इुःखों 


का अनुभव एक दूसरे को नहीं होता । 
ग्ोधाल-यदि मनुष्य जैसी इच्छा करता हैं बैधा ही हो जाता है; 


वो दुःखी होता अथवा परतन्त दोना तो कोई नहों चाहता । सब्र छोई 
लब सुल्ती और खतन्त्र होना चाहते हैं, तो ऐसा क्यों नहीं होता ९ 


शत गीता; 


पिता-यथ्पि दुःखी और परतम्त्र होता सबको बुरा लगता हे, 
परन्तु वह बात विल्कुज्ञ सच है कि दुःख और परतन्त्रत से छुटकारा 
पाने की लोगों की दह इच्चा नहीं है। इस्ती लिए वे उनसे छुटकारा 
नहीं पाते | थह वात स्वतः रिद्ध है कि हु: और बन्धन अपने को 
दूसरों से अक्षग एक तुच्छ, अ्रत्पज्ष, दीन, सामथ्यहीन व्यक्ति मानने 
तथा छापने व्यक्तित खार्थों के लिये दूसरों से ईर्प्ण, राग, हेप, घृणा 
शआदि फरने से होते हैं। यदि सब के साथ अपनी एऊता का दृदू निश्यय 
कर के सबसे )स का बरताव दिया आय, तो मलुप्य मद्दाव हो सकता 
है.। फिर दुःख या वन्धन छुछ भी नहीं रहते। जितना! ही अधिक दूसरों 
के साथ एकता का निश्चय किया जाता है, उतना ही श्रधिक सुख और 
खतम्तता आरप्त हो जाती है और सबके साथ पूर्ण एकता का अडिंग 
निश्चय होकर पूर्ण प्रेम का बरणाव दोने पर पूरे छत और सत- 
खता हो जाती है। जिस तरह फिसी खतन्त्र राष्ट्र के सभी व्यक्ति 
राष्ट्र रुप ही होते हैं, अपनी राष्ट्रीयता पर उन रूव का एक समान अधि- 
कार होता है कोर अपने राष्ट्र में यो खतन्त होते हैं; परन्तु जो लोग 
अपने प्यक््‌ व्यक्तित्व के भाव को और व्यत्तियत स्वा्यों को जितदा 
है। अधिक राष्ट्रीय एकता में जोड़ देते है, वे उतने ही अधिक राष्ट्र पर 
अधिकार प्राप्त करते हैं और जो अपने सारे ध्यक्तित एवं सारे साों 
जो राष्ट्र के साथ पूछ दया जोड़ देते हैं, वे ग्ट के स्वामी हो जाते हैं। 
ठीक इसी तर पत्येक जीव चाख़ब में पूर्ण खतस्त्र है। परन्तु जितना 
ही अधिक बह दूसरों के साथ एकता का अमुभव करता है, ध्तना ही 
बह खतन्त्रता का अधिक अलुभव करता है दर पूरे एकताका अनुभव 
कम से पूरों,खतन्त्र अर्थात्‌ सब का स्वामी हो जाता है । परन्तु लोग. 
अपने संकु्ित व्यक्तित्व के भाव से ऊपर उठ कर सब के साध 


अपनी एकता का अलुभव करके महान्‌ वसना ही नहों चाहते, इसलिये 
वें दु:खी और परतन्न्र रहते हैं । ) इसल्लि 


गोणल--देखिये, पिच थी, भारतबासी विदेशियों की पराधीनता 


विश्व ' नम 


. की बेढ़ियों से जकड़े हुए हूं ।वे सभी उससे मुक्त होना चाहते हैं, परन्तु 
बाहने मात्र से खवतन्त्र नहीं हो गये ! 
पिवा-वेटा ! भारतबांसियों में अब वक स्वतन्त्रता के भाव श्र्च्छी 
वर जागृत नहीं हुए हैं | भारतवासी परतन्तता के जितने 
धपासक ई"ैं, उतने शायद दी कोई दूसरे लोग हों। भारतवासियों ने 
ऋपने को इतनी परतस्त्रता की वेड़यों में जकड़ खखा है. कि उनको 
रखते हुए खतन्द्रता प्राप्त होने को आशा रखना दुराशामात्र है। सबसे 
अधिक मज़बघुत वेढ़ी धार्मिक अन्धविश्वास और सामाजिक संकी- 
इंता के विचारों की है। भारतीय जनता की विचार शक्ति को धार्मिक 
गुरुओों और आचायों आदि धरे के ठेकेदारों और धर्मेशास्तरों ने इतना 
निडम्मा बना दिया है कि सच्दी खतन्त्रता का विचार भी उनके दिसाग 
में उथन्न नहीं होता | दूसरी तरफ सामाज्निक रीति रस्मों ने जात-पात 
के हजारों फिरके बनाकर सबको अलग अलग अत्यन्त दंग कोठरियों 
में वद्‌ कर रखा है| इनके कारण वे न तो एक दूसरे से मिक् सकते 
हैं और न आपस की एकता के भाव ही उन्तके हृदय में स्थान पा सकते 
हैं। धार्मिक अन्धविश्वास और साम्राजिक वन्धरन्तों के कारण एक 
दूसरे को छोटा, बढ़ा, ऊँचा, नीचा या अच्छा धुरा मानकर वे आप 
में लड़ते-कगड़ते और एक दूसरे से धृशा-पिरत्कार करते हें। इस 
देश दी पराधीनवा के ये ही मुख्य कारण हैं। इस धार्मिक अन्ध- 
वदिखारसों और सामानिक बन्धरों को मिटाकर खतन्त्र होना यहा के 
होगों के अधिकारों में है, परन्तु वे ऐसा करना नहीं चाहते | इसी से 
ख़तन्त्र नहीं हो सकते | जब तक परतस्व्रता के ये कारण बने हुए है, 
हब तक खतग्जता भ्रौष्ठ नहीं हो सकती । यदि यह. स्थिति न बदली, 
. हो एक प्रकार दी परतस्त्रता सिट जाते पर भी दूसरे 7 कार की उसन्न 
दो जञायगी । 


मोपाज्-इस सभ्य तो बहुत से मारतवा्सी खतन्तता क्के 


संप्राम में लगे हुए हैं । 


० गीता 


पिवा- खतत्वग के संग्राम कगने वाले मिन भारतवासियों ने 
इन धार्यिक अन्यविश्वा्तों तथा सामाजिक वन्धनों से अपना पिंड 
चुड्टा लिया है, उन्होंने ही देशक्ी सतस्ता प्राप्त करने में कुछ सफलता 
प्राप्त की है, लेकिन उनकी संख्या बहुत कम है । इप्ती जिये सफलता 
भी बहुत ही थोड़े अ्ररशोंमें प्राप्त हुई हे। अधिकतर संख्या उनको 
है, को धार्मिक अन्यतिश्वारों और सामाजिक वस्चन। ऋ अपनाये 
बैठे हूँ। इन से “छुटकारा पाने वाज्षों की संख्या ज्यों ज्यों बढ़त 
ज्ञायगो, सपों त्यों छततन्त्रता बढ़नो जायगी । यही हाल अत्येक मनुष्य का 
है. । मनुष्य अपने वो एक जीव अथवा शर्ट: मानता है कौर शेर 
के साथ उपने खास जाति, खात्त नाम, सास धमे, खात्त सम्पदाग, 
खास समाज, खास निवास, खास पढ़ और खात तरद को प्रतिष्ठा की 
उपाधियाँ जोड़ सखी हैं। इनके कोरण ही सत्र दुःप्न और उन्धन 
होते हैं। इन ध्पाधियों से रहित होना यद्यपि उप्तके बश में है, 
परन्तु उन्‍हें चह छोड़ना नहीं चाहता) इससे यद भो स्रष्ट है कि बह 
दुःख और वन्धन भी छोड़ना नहीं चाहता । 


कक्षा 


पाठ २३ 
क्या मनुष्य फर्म करने में खतन्त्र है ! 


गोपाल--क्या, पिता जी, मनुष्य करे करने में खतस्त्र है 
पित्ा-खतन्त्र है । तवी वो यह व्यवस्था है. कि "ऐसा करो 
और ऐसा मत करो” कपम्मों का अच्छा बुरा फल्ष प्राप्त होने की व्यवस्था 
भो इलोलिये है। यदि पशचोन हो,वो यह बाते नहीं हो सकतीं | पशुओं 
। पर कर्मों के फल्ञ और ।विधि-निषेष को व्यरस्था लागू नहीं होती। 
सुष्य चुद्धिमाद मणि है। बह अपने विचार पे इस वाह का मिरणेप 


/ विज्ञान | भर 
करता है कि “में झम्ुफ काम करूंगा, अमुक नहीं कहँगा? इससे 
रष्ट है कि वह कर्म करने में खतन्त्र है। मनुष्य अपने पुरुषार्थ से 
ऊँचा घढ़ सकता है और अपने दी कर्मों से गिर सकता हैं! ( देखो 
नीता अध्याय $ में श्लोक ५-६ )। 

गोपाल--आम लोगों की तो यह घारणा है कि महुष्य के 
किये से कुछ नहीं दोता। करने कराने बाल्मा सव ईश्वर है। 

पिता-इसी उल्टी संममक से तो, गोपाल, हमारे देश के कोग 
“परावलम्जी और पराधीन दो गये कौर इस देश की इतनी विरावट दो 
गई । गीता ऐसा नहीं मानदी। ग्रीता कहती है कि “ईश्वर लोगों के 
कर्मों, कर्वापन और कर्म फल को नहीं रचता; खभाव ही बरत रहा 
है। अर्थात्‌ करने कराने घात्ा सब का अपना आप ही है। (देखो 

, गीता झ्र० ४ का इलोक १४ ) । 


चह्ल्छ्ख्रफ 
पाठ २४ 
प्रारबव 
गोपाज्ञ-पिता जी, वहुत से लोग कद्दते हैं कि मनुष्य के किये 
नजुच् नहीं द्ोता, जैसा प्रारव्ध होता है, वैसा दी होता हैं। 
पिता-प्रारब्य भी श्रपना ही बनाया हुआ है। वर्तमान से पढिले 
'किये हुए कर्मों का फल प्रारव्ध है। इस लिये कर्मों का फल भोगना तो 
आर्य के आधीत हो संकंता है! परन्तु कर्म करने में प्रारू्ध की 
कोई आधीनता नहीं है । 
गोपाल--फल्ल तो प्रारूव्ध के अनु्तार सब को ही भोगना प्रडता 
'होगा। उससे चुटकारे का कोई रा मी है या चहीं ९ 
पिता-पहिल्ते छे धुरे कर्मों के बुरे फश को मिटाने के ह्यि 
' अर्तेग्रोन में उससे जबरखत्त अच्छे कमें किये जा तो उत बुरे फड़ 


न्‍ 


श्र गीता 


हो मिहाया ऋथवा घटाया जा सता है । पढ़ते के अच्छे कर्मों के 
घच्छे फल »ो वर्तमाव के बुरे कमों दवा घटाया या मिठाया' जा सकता 
है। सब की एकता का दृढु निश्चय होऊर अपने व्यक्तित्त का भावः 
जिनका मिट जाद्य है, उनके सभी कर्म नष्ट हो जाते हूँ, । ( देखो गोता 
झ० ४ का शोक ३७ )। * 

गोपाल--इस श्लोक का श्रथ तो लोग यह करते हैं. कि शिवाय 
प्रार्ध * कमे के और सब्र कमें भस्म होजते हैं। 

पिता-इस श्लोक में ऐश्वा भाव कहीं भी नहीं है। मारी गीता 
में हो कहीं दूसरे कर्मों से अक्षय प्रारच्य-्कर्म छा उत्ते् नहीं है। 
जब एथक्‌ व्यक्तित्व का भात्र ही नहीं रहा, तो आरबय - के किप्त 
पर लागू पढ़े गे ९ 

गोपाज्ञ-बहुत से ज्ञानी तथा महात्माश्रों को जत्र दुःख - सुप् 
भोगते देखा जाता है, तय वे कहते हूँ कि प्राध्य का सोग है। 

पिता--यद़ि उनको दुःख-्मुख्न बाधा देते हैं, दो वे ज्ञानी नहीं हैं। 

यदि ज्ञानी हैं, तो क्ोगों की दृष्टि में उनजझे सुष्-दुःझ का द्वोना प्रतीव 
हत्ा हो, वो भी उनके भरत: ररण में सुश्ठ-हुःख को कोई बाधा नं होती' 





बऊफ सर 


पाठ २५ 


ईश्वर ने सैसार क्यों बनाया ! 
गोपाल-पिताजी ! याद ऐसा ही हैं, तो ईंसर मे सुबनयुःखा 
आदि से पूर्ण इस संसार को बनाया ही क्यों | री म 


पिता--गोपा, मैं पहिजे बता आया हैँ कि जगत्‌ को बनाने 
वाला ईंख़र उस से पृथक्‌ नही है। 
गेपात-नीता के आठवे अध्याय में श्रीकृष्ण ने कद्दा है किए 


का 


विज्ञान) , परे 
हजार युगों का शक्षा का दिन और हजार युगों की रात होती है । दिन 
हीने पर अव्यक्त प्रकृति से सव सृष्टि जलन्न होगी है' और रात होने 
पर तय-हो जाती दे । इसो प्रकार नवमें अध्याय में कह्दा है श्र. 
कहप के आदि में में लोगों को रचता.हूँ भौर कल्प के अन्त में वे मेरी 
प्रकृति में लय हो जाप हैं। 


पिता--मैं पडिलि बता आया हूँ कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अपने 
को सव का आत्मा कह्दा है। दूसरों से अत्नग व्यक्ति नहीं कह्दा है । 
बह सव का आत्मा ही अपरा और परा प्रकृति भाव से जगत रूप 
होता है | इस वात को ध्यान में रखते हुए आठवें और नपें अध्यायक्रे 
दृष्टि रचना विषयक श्लोकोंका यह अभिम्नाय निकत्ता है कि सब 
के आत्मा-्परमात्मा की इच्छा अथवा संकल्प हो की अक्षा अथवा 
प्रक्ृति संहा है । जब भात्मा में संकल्प होता है, तव वह सूष्टि रूप 
से व्यक्त होता है और जब संकल्प लय हो जाता है, तव दृष्टि का 
तय हो जाता है। यह अतुभव अत्येक मनुष्य को भी नित्य अति होता 
है। ज्ञागृत और खप्न अवस्थाओं में जब मन की क्रिया दोती है, तब 
* अलुष्य अपने अपने व्यवद्दार करते हैं. । जब गहरी नींद आती है, 
हब मन किया रहित दो जाता है और वव सब व्यवद्षर बन्द दो जाते हैं । 
उस समय कुछ भी नहीं रहता । जो दशा प्रत्येक शरीर अयवा पिण्ड की 
है, वही लगत्‌ अथवा जद्षाएड की है । 


गोपान्न-पहिलते पहिल यह संसार कब हुआ 

पिता-यह संसार अनादि है। इस किये यह नहीं कश जा 
सकता फि संसार पहिले कब हुआ ! यह निरन्तर होता प्ौर मिटता 
रहता है | नदी के प्रबाद की तरह इसका प्रवाद्द चक्षता ही रहता है । 
प्रत्येक व्यक्ति अपनी अपनी सृष्टि बनाता और मिठाता रहता हैं | 
यह चक्कर सदा ही चलता रहता है | इसका कोई आदि और अन्त नहीं 
हैं। (देखो गीता अध्याय १४ का रलोक ३) । 


४ ग़ीग 

गोपात्र-जब आत्मा अथवा परमात्मा एक ही है, तो वह एक 
से अनेक क्यों हुआ ? 

पिता--एक से अर्क होने की इच्छा स्वाभाविक हैं | प्रत्येक 
भनुष्य में.एक से अनेक होने की इच्छा होती है। इसो लिए नर और 
भादा रूप से दो होकर फिर अनेक हो जाते हैँ । यह अपने ही अतुभव 
से विचारों कि एक से अनेक होने की इच्छा क्यों होती हो ९ इसलिए 
कि'एक ऐे अ्रमेक होने वाला सब का अपना आप है। इसी ज्षिए इस 
बात का समाधान अपने आप ही के अनुभव से हो सकता है कि में 
भूक से अनेक क्यों हुआ और क्यों होता हूँ ! 

गोपाल--अच मनुष्य अपनी ही ईच्छा से एक से 'अनेफ रुप 
चनता है ,तो फिर इस में टुःख व बन्धन क्यों मालवा हो 

पिता-यही तो भूल अथवा अज्ञान है। इसी को परिटाना 
भाहिए। 

गोपाजञ-सत्‌, चित्‌ और भातस्द खहप आत्म! में यह भूत 
क्यों और केसे हुईं ! 

पिता--इसका पता भू सिटने से अपने आप ठी क्ग जायगा | 
सनुध्य जब तक इस भूल में रहता है, तब तक इसका पता नहीं लग 
सकता । जब तक सलुष्य सप्त सें होत। है, तव तक रुष्त स्प्त फे कारण 


का पता नहीं लग सकता । जागनते ही से खप् के विषय में जान सकता 
कि यह अपने हो मन की कल्पणा थी थौर कुछ नहीं था । 


' ऊफेस्स 


पाठ २६ 


मोक्ष क्या है! 
गोपाल--जब सब अपने सन ही की कत्पना है, तो फिर भोज 
चया पसु है ! 


विद्वान के 


पिता--अपने मन को कल्पना से इन अमेक्ता के भात्रों से 
नो ह्न्ज़ ओर दन्वन प्रतीत होने हुं, इनको सत्र की एकता के छू 
निश्चय से मिटा कर छतन्त्रता पूषक जगत्‌ में साम्य-भाव से सबके 
हित में लगे रहना ही मोत् है। ( देखो गोता अध्याय ४ के इलोक १६ 
दे २६ तक )। 
/... गोपाह्न-मपिता जी, ऐसा ही है तो चिन्ता, शोक, मय, रोग, 
बुदापा, जन्मन्मरण आदि नाना प्रकार के ुःखों से भरे हुए शरीर के 
रहते मो कैसे हो सकता है १ मोत्त तो शरीर छूटने पर दी होता है। 
* पिवा-यह तुम्दारा अम है। यवि शरीर घुटने से हो मोतत शोवा 
दो, तो मरने पर रुभी मोक्ष को पहुंच जाते । पर मोष्ष प्राप्त हुओं के 
समाचार तो आज वक नहीं आए। मरने फे बाद भोज मानता बहुत 
भारी धोखा है। मरने के बाद जब शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि श्रादि 
अबुभव करने वाले कोई स/घन ही नहीं रहते, तो मोत्त का अनुभव 
करेगा कौत | मरने फे बाद मोष्त के धोखे में न आकर इसी शरीर 
मैं मो के अतुभव का उपाय कर लेना चाहिये । मोत्त और लतत्त्रता- 
शुद्ध ही बाद है। जिस फो जितना द्वी सव की एकता के सा़्य-मात्र का 
अधिक अनुभव होता है और वह अतुभन जितता द्वी अधिक स्थायो 
होता है, उतना ही वह अधिक स्वतन्त्र या मुक्त होपा है। फिर चिन्ता, 
शोक, भय, रोग, बुद्गापा, जन्‍्मन्मरण आदि के दुःख उसे कुछ भी 
बाधा रहीं देते। यह बात पधश्य है कि पूषंता एक जन्म में होती 
कठिन है। वह अनेक जन्मों के भ्रमभ्यास से प्राप होती हैं. | परन्तु जो 
श््प्त समत्ययोग में लग जाता है, उप्तके दूसरे जन्म भी उच्तोत्तर 
उम्मत होते हैं और उन्नति करता करता वद पूछ मुक्त दो जाता है । 
इससें लगा हुआ कमी गिरता नहीं । (देखो गीता भव्याव ६ केः 
श्लोक ४० से ४४ दक )।| 





शुए गाता 


पाढ २७ 
प्रलोक 

गोपाल-पता जी, अत्र यह बताइये कि मरते के वाद क्या 

होता हैं ! 
पिता-देखे: वेटा,मनुष्य जीवित अवस्था में जो कुछ कम शरीरसे 

अथवा मन से करता हैं, उनके संस्कार उसके चित्त पर एकत्रित होते 
बहते हैं और उनके प्रभाव से मरते समय जिन भावों था स्मरण 
दोता हो, उन्हीं के अत्सार उसका भविष्य वनता हैँ । यदि व्सने 
अपने जीवन में अच्छे काम किये हूँ, तो मरते समय अच्छे भाव 
होंगे और मरने के बाद श्रेष्ठ गति को प्राप्त होगा । घुरे कमें करने 
चाल्षे को दुरी गवि प्राप्त होगी । शेप्ठ के करने वालों को फिर से मनृष्य 
शरीर और सुल्ध के साधन प्राप्त होंगे । निकट कम व रने वालों को 
दीन योनियाँ और दुःख के साधन प्राण होंगे। महुप्य शरीर में जैसे 
कर्म किये जाते हैं. उन्हीं के अनुसार आगे की नाना प्रकार की योनियाँ 
शक के बाद दूसरी प्राप्त होती रहती है. | 

गोपाल्-ख्गे तथा नरककथा हें और कहाँ हों १ 

पिता--छग्ग नरक मन के सूत्म भात्र हैं | मत ही अपने कर्मा- 
खुसार खगे और नरक थी पल्पना करता है और सूक्ष्म शरीर से 
उसके कत्पित भोग भोगता ह.] जिस तरह रूप्ल अवस्था में मन नाना 
-अकार के बनाव करता है और भोग कोगता है तथा अपने करो सुझी था 
चुःखी अनुभव फस्ता है, उसी-तरह स्थूल शरीर चूटने पर सृद्म शरीर 
सन की कल्फ्ता के अजुतार स्रग या नरक का बनाव करके उसके 
सुख या दुःख भोगवा है । जो लोग दूसरे जन्म सें खर्गादि झुझ्ों को 
कामना से परोपकारादि शुभ कर्म करते हें, उतझ्य सन उन शुभ कम 
के प्रताप से मरने के वाद अपने लिये सगे की रचना दर लेता है। 
ज्मे लोग दूयरें को प्री्षा देतेयाले छुकम करते हों, उनका भन 


'विज्ञान | . प्र 


अपने मह्ीन भावों के कारण मरने के वाद दुःखद़बी नरकों दी 
कल्पना करके उसके दुःख ओोगते हू । 

गोपल--यीता के आठव अध्य/य के अन्त में मरने के वाद 
-शुवल् ओर कृष्ण रूप दो गतियों का वर्र्त है। उसमें कहाहो कि 
-शुकल गति में जाने वाला पीछा नरीं लौटता और क्ृप्ण गति में जाने 
वाला पीछा आकर जन्य लेता हो । बह्मां पर नह लोक आदि लोथों का 
-भी उल्लेस है ! इसका क्या तालई हो 

पिता--शुक्त्न और कृष्णा यतियों का जो वणेन हो, बह गीता 
का अपना मत नहीं हो। पूर्व कात् में लोग ऐशां मानते थे कि 
परसात्मा थी भेदोपास्‍ता करने वाला भरते के धाद शुक्र 
गति से द्ोकर परमात्मा को प्राप्त होता हो। फिर पीछा 
जुन्मन्मरण के चक्कर मे नहीं पह़ता। वेदिक कमेकारह 
में कगे रहने बाला कृष्ण गति से होकर चदलोक लाकर 
'फिर पीछे इस लोक में जन्म लेता हो । गीता के आठवें अध्याय के २६ है 
और २७ थे श्लोक में यह सप्ट कर दिया हों कि जगत में ऐसी मान्यता 
-चल्ली आ रही हो, परन्तु सब की एकता के साम्ब-्भाव का पूर्ण रूप से 
आवरण करने बात समत्न्योगी इस मान्यता की उत्तम में नहीं 
"पढ़ता । बह यहां का यहां ही जीवन्मुक्त हो कर रूये परमात्मा भाव में 
स्थित हो जाता है । उसके सलिए कहीं, आना-जात्ा शेप नहीं रूता। 
जाना-आना अपने से बुछ जुदा हो, तव, होता हे । जहां सर्वन्न एकवा 
हो जादी है, वहाँ कौन कहाँ जावे और कोन कहाँ आवे ! जब तक 
“किसी ल्लोक में जाने का भाव रहता हे, तो वहाँ से आना भी पढ़ता 
है; चाहे बह अह्छोक दो या और कोई लोक । ( देखो गीता अध्याय 
< में श्लोक १६) । 


पाठ २८ 
श्राद्ध पर गाता का मत 


गोपाल--अच्छा पिता जी, अब यह बताडये कि मरे हुए पितरों' 
के निमित दम हिन्दू लोग जो श्राद्ध करते हैं, उत्त विपद में गीता का 
सब कया है ९ 

पिता-मरे हुए पितरों फे निर्मित्त पिह.कमे करने वालों को 
तामसी श्रद्धा कही गई हैं (देखो गीता अध्याय १७ का श्लोक ४) परन्तु 
श्राद्ध केवल हिन्दू ही नही करते | रुपान्तर से प्रायः सदी लोग करते 
हैं। मरे हुए लोगों की बरसी, शताब्दी, श्रधेशवादी आदि के दिन 
सभी सजहवों और सभी समाओं के लोग उनकी याद करके रोते, 
चिल्लाते और शोक मनाते हैं। मकबरों और घित्रों पर पुष्प ब हार 
बढ़ाते और कई प्रकार के उत्सव आर्ट छरते हैँ। यह रूपान्तर से भाड़: 
दी ऐोहै। । 


3-०० 


पाठ २९ 
, तप था शिष्टाचार 


गोपान्न--जो लोग शरीर को अनेक प्रकार के कष्ट देकर भादी 
धुखों के लिये तपस्या फरते हैं, उनकी दूसरे जन्म में क्या गति होती- 


हद! 

पिवा--गीता ने शरीर को कष्ट देने वाले तर्पों की खहुत निन्‍्दा- 
की है। भूखेश्यासे मरने, स्दीन्ग्भी के कष्ट सहने, औधे लटकन, 
सूक्षियों पर सोने आदि नाना म्रकाए की काया को क्लेश देने बाली 
धपस्थाओं को वाससी तप फट्दा हैं और ऐसे तप करने दांतों कोः 


; बिंशाना पु 
आयुरी प्रकृति का बताया है । इसलिये गीता के अनुल्तार इनकी वही 
गति होती है जो अछुरों को होती हो । 

 गेपाल-अठारहव अध्याय के शलोक पांच में तप कोसी 
आवश्यक केन्य और मनुष्य को पविभ् करने पाला कहा हैं ९ 

# . पिता-बह तप कौन सा है, इसका खुलासा पहिले ही सत्रहवें 

। अन्याय में किया गया हैं। माता, पिता, गुरु आदि देलों, सात्विक भुणों 
बाले शाद्षणों, बढ़ों और बुद्धिमान पुरुषों की पूजा करवा,' पवित्र रहना, 

| स्रत्षदा रखना, अझ्नवये से रहना, किसी को पीड़ा न देता, सद्यी, मीठी 

॥ और द्वितकर वाझी बोलना, मन को प्रतत्त, शान्त, शुद्ध और संयत्त में 

| रखना आदि शिष्टाचांर द्वी फो गीता ने दप माना हैं | ये शिष्टाचार 

॥ श्री मुष्यों के लिये आवश्यक कर्चेंव्य हैं। यह मनुष्य को पविक 

( करते हैं।शरीर को कष्ट देने वाले तामसी तपों'से फौनसी पवित्रता 

| द्वोदी है! ९ वे तो इस जन्म में तथा दूसरे जन्म में सदा क्रेश दी 


[ पैते ईं 
गेपाल- कया गीता में ब्रतोपबास आदि के। भी तामसी धप 


मानो है ! 
... पिता-भवरदस्ती मृखे - प्यासे रहने से शरीर फ्रो कष्ट 
ऐप है और वह कृश होता है और मन विश्तिप्त रहता है, जिससे यढ 
एक्राप्र नहीं हो सकता | इसलिये गीता 'में इनका निषेघ है। मन को 
एडाप्र करने के लिये गीता में सियमित आहार विद्वार फी विधान किया 
प्रवा है। (देखो गीता अध्याय ६ में एंलोक १६ भर १७) । 

छ्ल्क्न्च्चं 


पाठ ३० 
दांव 
गोपाल-गीवा में दाम देने का जो विधान दिया गया है, क्या 
बह छू प्राप्ति के किये नहीं है ! 


डक ह हो $ णैत 
पिता--किसी मी फल की प्राप्ति के झुश्य से या खर्ग कष्ट 
पाकर दान देने को गीता में राजप्व दान कहा है। े 
गोषज--जव फ्ञ के उद्देश्य से कान देना मना है तो फ़िर दान 
दिया ही क्यों जाये पिता उहँ श्य के कोई काम वन द्वी यहीं सकता। 
पिता-दान के जिधान के मुख्य दो प्रयोजन हैं। एक तो दाता 
को पदार्थ त्याने का अभ्यात्त होता है, जिससे उम्तकी ममत्व की 
आयक्ति कम द्ोती है और दूसरा जिन लोगों के पाप अननी वास्तविक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के सात नडों और जिनमें अपनी उन्नति 
करने को सामर्थ्य न हो, उनको दूसरे लोग सद्दायता देकर ब्यद्ी 
आउश्यकताओं की पूर्ति और उन्नति कराने में सहयोग दें, ताकि समान 
में अनुचित पिंपसताजन्य श्रव्यवस्था और अशान्ति उतन्न न हो । 
इसलिये दान देवा अपना कत्तेव्य समम.कर किमी भी तरह के 
फल्ष के उ्द १६ के विदा देश, काल और पात्र का जिचार ऋरके जो दात 
दियों जाता है, वह सा दान है । देखा ही दान देने का गीता में 
विधान है।. ., ः 
' गोपात्-देश, काल और पत्र से मततव अइण, सोमबती, . 
संक्रान्तिआदि-पर दी स्थानों में पस्डे, पुरोहितों, साधु, संन्यासियों 
आदि के दान देने का होग।।, 

* “पिता-नहों, गीता में इस नरह के अस्धचिश्वास .के शिवे- 
स्थान द्वी नहीं हे.।-देश, कान ओर पात्र-का तालये यह है द्ठि जिद 
देश और जिस झात्में,निर .5क्ति को जिस वस्तु को श्रत्यन्त 
आवश्यकता हो और जिप्तके विना वह फट्ट पाद। हो श्रयव्रा लि क्स्ु 


के प्राप्त होने से बद अपना तथा दूसरों का द्वित कर स+वा हे, वैसा 
दात करना चाहिये । ५ 
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पाठ ३१ 
५ श्रद्ध 

गोपाल--पिता जो, अब आए यह कहते हैं क्रि गीता में अन्य 
किशास को स्थान ही नहीं है,वो फिर उप्तमें बार वार श्रद्धा के ऊपर 

जोर क्यों दिया गया हे ९ है 
पिता-+ देखो योपाल, र सार का अत्येफ काम श्रद्धा के आधार 
पर होता है। किसी भो झ्ाम्र के लिये पहिल्ले + डा शथव[ विश्वास करना 
पड़ता है। जब वाहक विद्या, पढ़दा है, तो गुरु पर विश्वास फरके 
ही उप्के बताये हुए श्रथ को मानता है | हम लोग जब कभी किसी 
ज्यवसाय में प्रवृत्त द्वोते हूँ, तो किसी न किती की.कही हुई अथवा 
लिखी हुई अथवा दूधरों का अनुभव की हुई बात पर विश्वास करके 
ही प्रवृत्त होते हैँ। परन्तु एक बार श्रद्धा करके किसी छाम-में प्रवृत्त 
होने के वाद - फिर उसके साथ विचार जॉड़धा भावश्यक्न है विचार 
के बिना. सदा श्रद्धा-विश्वाप्त के ही आधार .पर चलते (रहना यह 
मलुष्यता नहीं, किरतु परुपन है। मृठुण्य में प्रशु से यहो,तो डिशेपता 
है कि मनुष्य में बुद्धि छा विचार करते को योगा है। जो सनुष्य 
अपती बुद्धि से .कापन लेकर क्रेज, दूतरों के विश्वात्न दी पर शसदां 
चलता रहता हैं, 88 अन्च विश्वाओी को एक प्रकार।का. पशु ही समकना 
चाहिये,। गीता में किमी काम में अबुत्त होने के लिये अद्धा को अवश्य 
सहस््र दिया गया है, परच्चु उती के साथ बुद्धि योग फो उससे भी 
अधिक्ष महत्यविया &ै। इसम्रे पष्ट है कि ग्रीवा से अन्य शद्धा,को 


व्याननहीं। , ; * , 
4 &25250258 


पद * 


गोपाल-पिता ६ » आत्मा एक 
ही हु 
सम और खतम्त्र हैं तो | 5६ “न लेता है और मर 


कर नाना योनियों में दूसरा शरीर. रण करता है? क्या एसके 
बहुत ऐ दुकड़े दो छाते ईं ९ 


पिता--एक ही भाह्मा अनेक भाव धारण करता ५ । इधका जो 
भाव एयकता के अहंकार से अपने पो मन, वुढि, इन्द्रिय भादि के 
समूह में रुका हुआ जीव मानता है वही सता जन्‍म घाग्ण फरता है 
और सुज दुःख भोगने छा अतुभव करवा हैं। परन्तु लत्र वह प्रयकवा 
के भाव को छोड़ कर एकता का पूर्ण रूप से अनुमद फर लेता हैं, तव 
बह कम्म धारण करने भौर सुल-दुःख बोगने से रदित भपने वाल्तविक 
खरूप संिदानन्द भाव में स्थित द्ोडर पूरे रुप शे मुक्त धोने का 
झतुभव करता है। दात्तत्र में आरा एक, सम एवं सदामुक्त 
खभाव ही है। अपदी ही इच्छा सर दह यह ए८छूता का बना 
फरवा है, जिस दरद कि सांटक का अभिनय फरने वाले लोग अपनी 
खुशी से मिन्त मिन्त पझर के सांग घादण करते हैं। कई राजा, कोई 
कैदी, कोई सी, फोई पुरुष, कोई धनी और फोई गरीब वन! हैं! जब 
तक दें श्ररिनिय करते है, उतर तक दे जुदे जुदे रूपों में होते है । 
अभिनय के बादु दे सब एक द्वी मण्छज्षी के सदत्य होते हे। बह्दी 
स्थिति राष्ट्र की है। राष्ट्र के व्यक्त माता प्रकार के ध्यवसाय करते हैं । 
दे व्यवसाय परी दृष्टि सं प्थक एयक होते हैं , परन्तु राष््र की इष्धि से वे 
एक होते हैं। इसी तरह एक ही आत्मा रूपी राष्ट्र के नाना भात्र रूपी 
व्यक्त हैं। मनुष्य को जब स्वष्ण अत्ता है, तत्र दद अपने ही मन के 
संकष्प से नाना प्रकार के पनाओों फा अनुभव ऋरता,है। आए ही 
अनेक रूप हो जाता है | शहर,प़न,नदो, पहाड़,मनुष्य; पशु भरादि भनेक 


विज्ञान। श्र 


प्रकार के रूप जो खण में प्रतीत होते हैं, वे लप्न देखते वाले की 
झपनी ही कत्पना होती हैं। ्वप्त में अपने सित्राय दूसरा छोई नहीं 
, दोता और जागने पर भी अपने पिवाय व्र्व॑ कोई नहीं रइवा। सवप्ण 
“मं अनेक प्रतोत होते-बाले भाव सब एक अपने ही थे, ऐपा निश्वय 
_दोजावा है | यही हाज्ञ जागृत अवत्या'का हैं। एक ही आत्मा अनेक 
कल्पित रुप धारण करवा है। वास्तव में एक के सिवाय अनेकता. कुछ 
है ही नहीं। जब इस याद निद्रा में होते है, तव ये ताना भात्र सभी 
मिट जाते हैँ ।उत्त समय न कोई बड़ा होता है, और न छोटो; ने कोई 
राजा दोत और न रंक; न॒ सुखी होता हे और न दुःखी। यदि नाता 
भाव सब होते दो वे उत समय भी रहते। 


है 0 


पाठ ३३ | 
आत्या अनेक भाव होने के दुःख़दायक बखेड़े क्यों करता हे ! 


गोपाल--प्रता जी, यदि आत्म एक, सम और खतन्‍्त्र हे, तो 
' भ्रह अनेक भाव होकर अनेक शर्पीर घारण करके नाना प्रकार के कष् 
'इठाने और बन्पनों में वस्वने का बखेड़ा क्यों करवा है 
पिता-गोपाल ! मैं तुमको यह पता रद्द हूं कि आत्मा के सिवाय और 
जुछ है दी चदीं। सत्र कु आत्मा हा हे ओर तुम मो आाक्षा दी दो । 
इसलिये तुम खुर ही विचारो कि मैंने जोत्र दोकर शेर क्यों धारण 
किया ? परन्तु यदि तुम अरने को आत्म! मतने को तण्यार नहीं दो, 
अपने से भिन्न परमात्म! अयदा परमेश्वर सानते दो, तो उत्तके पाप 
जार पूछो कि तुम ये बखेड़े क्यों करते हो ! यदि कोई आलतसी 
पुरुष एक् कार्य कुशञ राजा फ्रे विषय में यह शड्ढ। करे हि राज। हो पर 
वह फामकाज्ञ दया खेल-कसरत आदि क्यों का दे, दो वह या दो 
शजा के समीप पहुंच कर पूछे या जिन लोगों को पहुंच राजा तक है 
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उनके कहने पर विश्वास करे। घर में बैठे हुए शझ्काएं करते रहने ऐ 
समाधान नहीं हो सकता।.. ५ १ 
' शोपाहू-आए तो अपने को आत्मा मानते हैं । आए ही 
घताइये कि आप यह बसेड़े क्यों करते हं? |, * 
पिता--क्योंद्षि मेरी ऐसी इच्छा है। में अपनी मरज्री का 
मालिक हूं। यह खेल करना सुक्े पसाद हे। मुझे इरमें कोई दा या 
वर्धन अतीत नहीं होता। दुःख और सुख दोनों का जोड़ा, दे। नहीं 
दु:ख हैं, वहां सुख भी दोता हैं. शोर जहां सुलर दे. वहां हु:ख भी दवा 
' है । इसी तरह बन्धन और मोज्त का मी जोड़ा है । में आत्मा ( बन्धन 
ओर मोक्ष ) दीनों में इ. लिये ये दोनों बिरोधी भाव मुझमें 
एकत्र होकर आपत से कट कर. राम एवं शान्त द्वोबाते दें। दोनों में 
से एक का भी खतन्त्र अस्त नहीं रहता | जब कि सब झुछ्च मैं ही 
हू, तो सुख और दुःख धुम से प्थक कोई ऐसी वलु नहीं रह जाती, 
जो मुझे बाधा दें । बास्तव में जीद भात्र अथवा शरीर साव साधारण 
अज्ञानी क्षोगों को मी फेयल् दुःख दायक प्रतीत नहीं होते। यदि ऐसा 
होता, तो फोई जीवित रहने की इच्छा ही रहीं कर्ता! परन्तु कोई 
गरीब से गरीव एथ ढुःखी से हुःखी मनुष्य और पशु पक्षी भी मरना 
नहीं चाहता। इससे सष्ट हैं कि यथा में शरीर और संसार को कोई 
भी ठुःख रूप नहीं राममता | रच पूछो तो वह फेबल हुःख रूप हैं भी 
नहीं। मूखेता से दी कोग ऐसा कहते हैं । ' 


.. 'पूठए0 
एकता और समता के ज्ञान से व्यवहार कैसे: हो सकता है.! 
* शोपाल--जब सब में एकता और संमंतांका ही अनुभुव किया 
'ज्ञाय, वो संसार के सभी व्यवद्दीर बन्द हो जायेंगे"! सजुष्य और पशु, 


“विज्ञान । धर 


| सनी और पुरुष, माव और पत्नी, श्र और मित्र, अपने और पराये, 
कँच और नीच, भल्ले भोर घुरे के साय एकता भर समता का 
ज्यवहारे वन्‌ ही नहीं सकता। # 
५ पिता-एकता और समता के ज्ञान ही से संसार के व्यवहार 
अच्छी ,वरह द्वोते हैं.। अनेकता और विषमता के ज्ञान से तो सब 
ह्यूवहार- विगड़ते हैं, जेंसे कि वर्तमान समय में विगड़ रहे हैं। जेसे 
एक ही शरीर के जुद्दे जुदे अक्ञ होते हैं,कई मन बुद्धि आदि सू्म,रई 
.द्वाथ (पांच श्रादि स्थू, कई आँख, नाक आदि: उत्तम पवित्र और 
अगर, कई इन्द्रिय-गुदा आदि कनिष्ठ, मह्षिन और गुप्त; कई जीभ,त्तचा 
आदि: फोमल;:कई : दाँत, नख आदि कठोर; ऐसे ही भन्न भिन्न गुणों 
वाले अनेक अ्ष होते हैं । इन जुदे जुदे भह्ढों के अदग अल्नग व्यवहार 
दोते हैं. और उसके आपस में व्यवहार करने के भिन्न भिन्न म्कार होते 
हैरत दे सब एक दी शरीर फ्रे अनेक श्रद्ञ दोते हैं भौर सब एक ही 
समान आवश्य6 और उपयोगी होते हें। सब में चेवना एक होह। 
सभी श्लों के दुःख-छुखपधारे शरीर को एक समान प्रतीत द्वोते है। 
, यदि सब अज्ों की एकता का श्ञान न हो, तो शरीर के सारे व्यवदर 
ही बिगड़ जाँय। इसी तरह संसार में जो अनेक शरीर हैं, वे आपस 
में एकवा और समता के ज्ञानपूंक अपने अपने शरीर की थोग्यवा के 
बव्यवद्टार एक दूसरे से सहयोग रखते हुए कर, और एक दूसरे शरीर 
के साथ आपस के सम्बन्ध के अनुछार बर्ताव करें। तभी संसार के 
ध्यवद्यार अच्छी तरह चल सकते हैं। प्रत्येक शरीर को बस्तुत; अलग 
. अतग जान कर व्यवद्वार करने थे व्यक्तित् फा अदृ्भार बढ़ता है और 
व्यक्तिगत स्वार्यों के लिये एक दूसरे के साथ खींचान्तानी, राग-हेष, 
घू-तिस्क्तार आदि के भाव द्वोते हैं। इसी से रुसार हुःख रुप बन 
जात है। संसार में जितने प्रणी दें. सर के शरीर उन्हीं पन्न भूतों के 
दीते हैं. और भरात्मा सब में एक हे दी। भेद केबल सत्य, रत और 
तंम गुणों की कर्मीबेशी से छोतां दै। गुणों की बह कमीमेशी सदा 


श्द गीता 


एकसी नहीं रती। कमी छिसी शुण की विश्वेयता होती हे, क्री 
किसी की | ( देखो गीदा अध्याय १४ का शोक १०)! इसी किये जो 
शरीर ऊँचा दोता है, वह कमी मोदे मी गिर जाता है। जो नींने 
जावा है, वद कमी ऊंचा भी चढ़ जावा है। 5धी श्रेष्ठ से दुष भोर 
दुष्ट से अेप्ठ दो जावा है । वो पदाय कभी सुख देवा है, बह हो छमो 
दुःख देता है और जो दुःखदायर द्ोता है, वद्दो सुखदायक मी वन 
जाता हैं। जो शत्रु द्ोता है, बढ ऋमी मित्र भी वन जावा है चर 
मित्र कमी शबरु का हम धारण अर लेता है। गाराँत यद कि भेद पभी 
अध्यायी ढ्ोते दे । इस लिये नाना प्रआर $ भेदों को झुठा और रब 
की एकता को सश्; मात कर जिस बैती योग्यता हो और जिधडे 


साथ जता सम्बन्ध हो इसके साथ दरी के अतुपार भावरण करना ही 
समहा का व्यवहार है । 


*#<+ 7 


पाठ ३५ 
समदर्शन का खुलाता 
योपाल--पिताभी, पांचवे अ्रव्याव के अद्वारह॒वें इलोक में 'सम» 
दशतों शब्द हैं । इसी तरह ओर स्थानों पर 'समपरयद शब्द हों। इसे 
तो संब में एक समान आत्मा देखना थांया जाता हैं) समता का 
उयबद्दार नहीं पाया ज्ञावा | 

पिता--आत्मा देखने का तो विषय ही नहीं है। और न आंखों 
से सब में समता दीख सकती है । वहाँ दर्शन और 'पहानः श्तों 
का अर्थ जानना है और मिय्को जैप्ता जाना जाता है, ठपनद्ने साय 

वैसादो आबरण किया जावा दे। 
गोपाज--ध्राज कब अपडे को वर्भात्मा मानते बाज्े जो रुदि दादी 
लोग नोच ज्ञादि के छ्ी-पुरुषों के साथ घुणा, तिरसकार और चू+दाद 


मदिज्ञाना ]॒ 
-का वर्ताव करते दें वे इन कोको से/समता देखना” अर्थ मिहझनहते हैं 
पिवा+गोंगाक्ष यह हैई,लोगों को हढ बर्मीयनह । मैं 
पहिले ही कद आया द्वि संप्तार में बल्तुतः कोई ईचा-दीचा अथवा 
चूत-अदछूत नहीं है। मनुष्यों के गुझों के अतुसार काम करने के पेम्ले 
“बबाये यये हैं। जिस गुण को जिस में प्रछतता हो, उसे वही पेशा 
करना चाहिबे। गु्णो के अनुसार हो रहन-छइन तथा छात-पात होना 
खाभ्ाविक हैं। पेशा कोई ऊँचा अयवा नीचा नहों है। समाज की 
सुब्यवस्था के लिये संभी पेंशे आवश्यक हैं| इस लिये किसी मी पेशे 
को हीन समझ कर पेशे करने दाज़े के साथ घ॒णा अथबा इसका 
'तिरस्थार करते का अधिकार किसी को नहीं (देखो गीता अध्याय 
4 का झोक ३५ ), यद्यपि मनुष्यों के खान-पान रतन्सहन आदि दनके 
गुणों की योग्यवा के अलुतार द्वोते हैँ। सालिऋ प्रकृति के लोगों के 
लिये इलका व सूक्म भोजन तथा ओोमल वस्त्र गादि इपयुक्त होते हूं । 
'वामसी 7क्ृति के लोगों के लिये मोटा छात्रा दया मोटा वल्र पहिसना 
अपयुक्त होता है। परन्तु शुद्ध भोजन, छच्छ बज तथा चुत्ी वादु और 
रहने के लिग्रे सुरक्षित स्थात भ्रादि सावारण जीवन के लिये उगयोगी 
सामान सब्र ही के लिये एक समान आवश्यक दोते हैँ। ठोक इसी प्रकार 
- श्रपतती शारीरिक, सानसिक्त और आत्मिक्र उन्नति करने का मनुष्य 
/ छी-पुरुप) सन्‍त्र को एक समान अधिकार हो इनके लिये सब को एफ 
अमान सुतिधांएं रहनी चादिये | किसी को होव अबदा निर्बेश संस 
कर इन-अधिकारों पर स्कान८ नहीं होती चाहिये ।.._ 
गोण्प्ञ-पिताज), वर्ततात समय में ऊँच जाति के अधिकार 
प्राप्त लोग हीन जाति के ग़तेओों को इन अविकारों छे वच्चित रखते 
है और उत् पर बहु से अत्याचार करते है, यहाँ वर कि मठ॒ध्योविद 
बर्ताव भी उनके साथ नहीं करते 
पिधा--गोगल, पेसे कोय केवल द्वीव ज्ञाति दे लोगों पर दी 
-अआत्यादार नहीं करते, वरन्‌ लग अपनी स्वियों वर भी इतने जुल्म करते 


४८ गीत 


है कि उन्हों ते उमझी भी ममप्यता के आयः सभी अधिकारों से बलि 
कर रब्खा है। इसी थे वो इत देश की इतनी थभोगति हुई है। 
गोपाज्-जारीबों पर अत्याचार ४रने गें तो इस सेमय का 
सभ्य समाज भी छुद्ध कम नहीं उतरता | * 
पित्ता-पुराने विचार के लो॥ घामिक अस्य विश्वास के कारश 
गरीबों पर अत्याचार करते हैं. और नई रोशनों के सभ्य क्ो॥ अरने 
-शारोरिक सुखों तथा भनोविनोद के लिय्रे गरीरें को सनाते और पशु 
पत्नियों को कष्ट देते दे। उन जोग्य फो दूसरों के कष्ट का शनुमतर ही 
नही होता । फेबल अपने भोग विल्ञाप्त ही से मतब स्थते हँ। 





अदा चक च ही 


पाठ ३६ 
शहर 


गोपाज्ष-व्िता जी, गीता में भोजन के जो तीन भेद किये गये 
हैं क्या उनका यह तालये है कि सात्विक प्रकृतिके लोग साहियक भांजन 
करें, राबस और तामस प्रक्ृ6 के ज्ञोग राजत्त और तमट्भोजन करे! 

पित्ा-नहीं एसा।वयान नें है । सातिक, राजस झोर तामंस 
प्रकृति के लोगों को जो जो भोधषन प्यारे लक्े हैं, उनका वरणेनर। 
अपनी उन्नति चादने वालोंका सालिक भोजन ही करना चाहिये क्योंकि 
ओजत का प्रभाव मनुष्य के सन ओर बुद्धि.पर पढ़ता है। सालिक 
भोंगन करने वालों के मच शोर बुद्धि सालिक द्वोते हैं. जिनसे उसकी 
उन्नति होती हैं। सत्र गुण ऊंचा 5ठाने वाला है। ( देखो गीता अध्याय 
१८ का श्लोक १८) 


क्त्क्क्फ 


'विज्ञान | भर 


७ शक पाठ 3 ५0% 
' वया मनुष्य प्रपने स्वामाधिक गुर को बंद सकता है! 


गोपाल--कंया मनुष्य अपने स्वाभाषिक गुणों को 
बदल सकता है +- , 
५ थित्ा-गुण ऐंसे स्वाभाविक नहीं होते कि जन्मभर उस 
के अदा दीन जासके। सालिक भोजन तथा सॉत्विक आचरणों 
'से मनुष्य रबोगुण व तम्मो शुण को दवा करें सत्य गुण की ब॒द्धि कर 
सकता है। इसके विपरीत खानपान और आचरणों से रजोगुण व 
तमोगुण की बढ़ा सकता है। ४ 
४६“ गीपाल-क्या गीता में मांस खाने का निषेध है ? 
: पिता-गीता में खाद्य पदार्थों.के नाम से: भोगन के भेद्‌ मंदी 
' किये गये हैं। पदार्थों के गुणों से दी' उसके साल्विक, राजत्त और 
*तै।मस भेदों का व्याख्या की गई है । गीता एंक सादंगनिक शाल्त्र है। 
४ इस लिये यह मांस्ाहारियों तथा शाकाहारियों सब: के लिये हैं । मो 
! पदार्ण आयु, बुद्धि, चल, खाध्थ्य, छुंख और, प्रेस बढ़ीने घाला हो, 
रेस़दार, चिकना, अधिक देर तक आधार देने बोला और दिल को 
हा देने वाला हे; उसे सालिक माना है। इनके विपरीत गु्णो वाक्ता 
राजस और तामस माना गया हैं। * 





कषामस , 


पाठ १८. . 
धाम्य-्माव दे आचरण की खुलासा '' 


मोपाक्ष-सबकी एकता के हानयुक्त साम्यन्भाव के आचरण 
करते वाले' शानी पुरुषों को सुल-ुुःख, दांमिन्ताभ, मान-अपसान, 
जिन्‍्दातुति। सोनानमिद्टी, अनुकूंलन्मनतिकूत, शतु-भित्र, अपमे: 


4० , ग्रीवा 
यात्े, भन्छे-लुरे आदि में सम रहने के लिये गीता में जगह जगह 
'किखा यया है। तो क्या उसको इन पिरोथी भावों में कोई भेद नदी 
दीसखता ! क्या बह सबके साथ एक्स दी प्रेत का वर्ताव करता है ! 


, पिता-आत्म-क्ञादो समल ओोगी ऐपा संज्ञाहीन अथवा कोई 
पत्थर का पुतला नहीं दो जाता कि जिसको जगत्‌ के नाना प्रकार के 
बनावो छो विचित्रता अधीत दी नहों | वह तो आस्म-ज्वान और हर 
अदायों के वात्तिक विज्ञान में पूर्ण हीवा है । इत्तलिये उसे जगत की 
"इन मिल्ञताओं का उतेना शान द्ोत| है, भितना कि साधारण लोगों को 
डोना' सम्भव ही नहीं है, परन्तु साधारण लोग इन भिन्नतार्थों के केवल 
बाहरी रूपों का इन्द्रिय जन्य शान रखते हैं। इसलिये उनमें आसक्त भर 
विष्तप्त रहते हैं | आत्म-ज्ञाभी समंत्त थ्रोगी इन भिन्नताश्रों के बाहरी 

, रुपें के इन्द्रिय जन्य ज्ञान हो पर तिभेर नहीं रहता, किन्तु इनके भिन्न 
मिन्न गुणों, अलग अत्ग योग्यताओं और इनके सूज्रम कारणों सहित इन 
के भीतरी अ्रसत्ियत अर्थात्‌ सबकी आध्यात्मिक एड्ता का भो यधाये 

“ज्ञान रखता है.। इस प्रकार ज्ञान तथा विज्ञान युक्त सव अकार के सांधा- 
* रिक्र-व्यवह्यार फंरता हुआ भी वह झिसीमें भ्रासक्ति नहीं रखता । यद्यपि 
वह शरीर रुप से ठंढे और गर्म, सुद और दुख, मान और अपमान, 
अलुकूल और प्रतिकूल, अच्छे और बुरे आदि इन्दों की वेदनाएं उप्तो 
सरह अनुभतर करता है, जिस तरह कि दूसरे करते है । परन्तु उपद्ी 
चुद्धि में यह निश्वय रहता है कि अतुभव करने गराज्ञा ओर हिया 
जाने वाला वसतुतः एक ही हैं | पृथ रुता के वनाव सदा बदलते रहते 
हैं, इसलिये वे कर्पित हैं। किसी अवध्या में सुब बौ८ मान आदि 
अद्वितफर होते हैं. और किप्ती अ#र्पा में दुःख और अपमान झादि 
हितकर द्वोते हैं. | इसलिये उसके अन्दःकरण में चनुकूल प्रतिकूल 
चेदनाओं का अनुभव होता हुआ भी वह उत्प्ते प्रभावित हहीं द्ोता | 
सोने और मिट्टो के उपयोग के भेद को दृष्टि से बह उनके सेद्र को 
अनुभव करता है, परन्तु चह उसको एक, प्रप्तान खनिन्न पदार्थ समः 


बिहाना न 
भत्ता है। इतके भी उपयोग और मूल्यादि सदा एक से नहीं रहते। 
दिपी अवस्था में सोने का कोई उपयोग नहीं होता और उसका संग्रह 
दुःखदायी दोता है. और मिंट्ो बढ़ी उपसोगी होतीं है। इसलिये 
इनकी उपयोगिता के भेद का श्रनभव करता हुआ भी जह उनकी प्राप्ति 
या भप्नाप्ति में हपं या विषाद नहीं करता। मित्रों के राथ उनकी भावना 
के अनुसार वह मेत्री का बर्ताव करता है। शत्रुओं के साथ- 
उनकी भावना के अनुसार शब्रता का बर्ताव करता है। बन्धु- 
ज्ञमों फै साथ प्यार और संदारभूति का, आत्मीय बनें के साथ पर्निता 
व्या प्रीति का; सल्लनों के साथ उनके अलुकूल सौजम्य का और 
शर्तों के साथ उनके शररुकूत शठवा फा बतौव करता है, 
परन्तु वे ध्र्ताव उत रिज्न मित्र शरीरों के पूर्ष तथा वर्तमान. कर्मों 
के फलसरूप उनके खगांव तथा भावनाओं फे अनुसार ख़त: दो होते 
हैं। शस विपय में उन लोगों फी मावलाएँ भिन्न भ्रिन्न प्रकार के बर्ताव" 
का कारण होती हैं। समत्व-योगी 'अपनी तरफ से किसी के साथ कोई 
अच्छा या घुरा बर्ताव नहीं करवा | उसके अन्तःकरण में. न किसी से 
राग रहता है न द्वेप और न उसे कोई व्यक्तिगत स्लाये ही होता है। 
इस लिए यदि बह क्रिसी से कठोरता आदि-का बर्ताव. करता है; तब: 
भी वह उसके तथा सबके दिस के लिये हो होता है।' टेप वश किसी 
की हानि करने के लिए नहीं । इसी प्रकार समर 'योगी मिश्न' निज 
अकार की अनकत-प्रतिकृत् वेदनाओं का अभुमव .करता. हुआ तथा 
भिन्न भिन्न कोगों के साथ उतके अनफूल मिश्न भिल्‍्ठ प्रकार के बतोबः 
ऋरता हुआ भी अन्दःकरण में सम और शान्द बता रदता है | 
क््क््ऋंक्ध 


पाठ ३९. 
कर्मों के फल और उनके अच्छे बुरेपन का खुलासा 
* शोपाल-पिदाजी, आप कंदते हैं. कि समत्न थोगी मित्र के 


६४ . (8: 


साथ मित्रता का; शत्र॒के साथ शत्र ता का, सज्त के साथ सजनता 
का और शठ के साथ शठता का अताव करता हूँ। कर्म त्रिषाक के 
सिद्धान्त के अनष्टार अच्छे और बुरे कर्मा का फत् भ्वाय होना 
चाहिए | फिर समत्य योगी जब शत्र के साथ शत्र ता का और शह के 
साथ शठता का चोद करता है तो उन बुरे कमों का फत्त भी उसे 
भोगना चाहिए | 
पितता--आउवे अध्याय के तोसरे श्वोक में 5हा है कि (मूतः 

भावोदुभउकरों विसगे: कमेंस्शित: ) अर्थात जगत कीं रचना सत्र, 
कर्म रूप है [अतः प्रत्येक व्यक्ति के कमी का प्रभाव और उनकी गहि 
इतनी व्यायक और गहन हे कि किसो भी करे के अन्‍्छे बुरे फड़ 
का नि भेद भार की संकुचित दृष्टि से नहीं हं। सकता ( देखो गोता ' 
अध्याप्र ४ के श्ताक १६ व १७ ) | सावारणव॒या कम में अब्जारन 
या " बुरापन कुछ «मी नहीं दोता । अ्रच्छापन या घुरापत 
कर्ता के भाव पर निर्भर दे। जो सत्र की एकता के शान 
युक्त भरने शरीर की योग्यवानुसार बगत के व्यतद्वार लोकसंभद के 
हिए यानो सब के द्वित-के लिए करते हैं, उतके फर्म अच्छे हैँ और जो - 
प्रथकूता के भाव से अपने व्यक्तित के अदृद्भूर से दूसरों के साधों का 
तिरस्कार करके फेचल अ। ने व्यक्तिगठ स्वार्थ सिद्धि के लिए करे करते हैँ, 
उनके करे चुरे होते हैं (देखो गीता अ० ४ के खोक १८ से २७) सत्र 
की एकता के ज्ञानयुक्त अपनी अपनी योग्यता के क्रत्तेब्य-कर्म यदि 
दिसाल्क और ऋष भी द्वों, वो भी बुरे नहीं होते (देखो गोशा झ० ९८ ' 
का शोक १७) ।एथकता के भाव से फेवल व्यक्तिगत लाथे सि| 
लिए किये जाने वाले कमे यदि अद्दिसात्मक और सौम्य भी हों, वो भी 
वे बासव में अच्छे नहीं देते | , 

गोपाल--प्रेम, सत्य, अदिसा, ज्ञमा, सरलवा,दया आदि सदाचारों 
को गीता में अनेक स्थलों पर भेष्ठ गुण कहा है। काम, को, लोभ 
धभिमान, करवा, शोक, भय आदि दुराचारों को दुगुण और त्यागने 


योर कहा है | इसका क्या यद्द सतत्नव नहीं द्ति यह सदाचार सदा ही 
बच्छे भोर हुरावार सदा ही छुरे होते घोंगे ? 2 
पिता--मैंने प्रदिस ही कह (,या है; कि ऋर्छापन और, बुरापन 
कर्ता के भाव.से ्यत्त होग है। अ्ेस, तत्व, अ्दिसा भाढ़ि शेष्ठ गुझें: 
के आचरण भी सत्र को एकता के ज्ञान युक्त सब के हिंत.के लिए किये. 
जांग, पसी वह सदाचार द्वोता है। बद यही आचरण पृथक्ता के 
आय से बयक्तिल के अहक्षा: भौर व्यक्तित खायें स्लिद्धि के लिए 
किये आंय, तो ये दुराचाए में परिखत हो जाते है । इसी लिए गीता में 
इन आदरणों के विधान के.साथ हो. साथ अदृ्लार और समता के . 
त्याग का विश्रान किया गया है और साथ ही बुद्धि में समता रखने 
को कह गया है अधात ये आंचराएं करने में बुद्धि को सांम्य' भार में 


, स्थित ऱना चांहिये | यह बाव अवध है हि प्रेत, सर, अहिंसा आरि_ 


औष्ठ गुों के आवर्णों ऐ व्यक्तित के भाद में कमी होतों है और' 
शक्रता के साव की इद्धि होती हैं ।.इसी लिए इनरी सद।चार संज्ञा खबों 
गई है। परन्तु इनके भी थरवार होते हैं। अनेक अवरूर ऐसे आते हैं, 
जब इन आचरणों से अनर्य हो अति हैं, और कई जवसर पेसे भी भाते 
हैं, शत एक्र अष्ठ गुण के आचरश करने में दूसरे ओप्ठ गुण की हाति 
दोती है। जैसे कभी सत्य के लिए हिंपा रनों आवश्यक दो जाता है 
ओर कमी अर्ट्िता पालनक णिग़े शूद्‌ नोलना,और व पटकरना आवश्यक 
होजञावा है, इसी तरह काम, क्रोष, लोभ आदि हुराणों के आचरण से 
प्रथंकतीकेंसाव बढ़ते हैं इशहिंए साधारसतया ये हुरांचार मानें जते हैं 
एरनु अब हन्हींमावों का. चर सब की एकता के ज्ञान युक्त - जोक 
इत के लिए क्रिया खाता, है, / तव वे हो सदावार 'में परिण+द्दो जाते 
हैं। अनेक भपछत,ऐसे आंते हैं, गव छोक हिए के लिए इस भावों के: 
'आचंरण कीभी आवश्यकता दोठी है। संक्षार में निरथेक पदार्थ कोई 
भी नहीं हे।सब की “अपने: अपने ध्यान “में आवश्यकता ,होएीं 
है। पर्येक पढ़ार्थ का सदुपयोग करने से वह अच्छा शेता है; किन्तु 
हुरुपयोग करने से वही बुरा दो जाता है। संहुपयोग फरने 'से चिप भी,' 


रह 


ड्् पक 
अमृत का काम देता है और दुरुपयोग करने से अमगृद भी जदर हो 
ज्ञात है। हि 

मोपाल-पिठा डी, आपने कंगों के अच्छे घुरेपन की और 
सदाचार-दुरावार के विषय की जो यह संक्षिप्त व्याख्या की है, 
यह तो गीता की किसी भी टीका में देखने को नहीं आई। 


पिधा-तुमने सोकभान्य बालगढ्ढाधर तिलक कृत 'गीता रहस्य 
और कर्मयोग शास्त्र” नहीं देखा होगा। यदि उसे देखते तो इस दिपय 
का विवेचन अच्छी तरह ध्यान में आ्राजात और उससे भी अधिड़ 
विस्तृत भौर सरल विषेचन ४ रामगेपाल मोहता लिखित “गीता का . 
व्यकद्वार दर्शन” मन्य में किया गया है, जो द्वाल ही में प्रकाशित हुआ 
है.। जो जो बातें मैंने गीता के सम्बन्ध में तुमको फट्दी हैँ, उत्त सबको 
तुम उसमें विस्तार से पाओगे। रे 


श्झ्कम 


पाठ ४० 


: दैवी आहुरी पम्पति 
देव भर असुर कौन हैं! 
,.. गेषान्न-पिता जी, रोलइर्वे अध्याय में दैदी और आपुरी 
सम्पत्ति का जो बणेन किया गया है, वे देव और असर दौन हैं ९. 
पिवा-देवों भौर अछुरों के कोई शरण लोक रही हैं, न दनदी 
कोई अक्षग जाति: ही होती हे और न वे साधारण मनुष्यों से . 
'विद्क्ञण रुपों वाले हीते हैं। इसी मनुष्य समाज में हम ढोगें में से 
हीं कई देव और असुर दोते हैं । दैदी सम्पत्ति के गुण जिनमें अधिक 
होते हैं, वे देव हैं. भौर आयुरो सम्पत्ति के गुण जिनमें अंविद्ध होते हैं, 
वेअप्लुर हैं। . : 


विहात | ६५ 
गेषाज--शज्षस कौन होते हैं ! ह॒ 


.. पिदा-दम लगें में से दो ज्ञो अत्यन्त उम्र आहुरी प्रकृति के 
सोग है, वे राजस हैं । पु हे 

गेपाल-+पिदा जी | यह आप उ्या इहते हैं ९ क्या हम जोग 

ही राह्स और असुर है १ हम ते बढ़े आस्िक जोर धर्मातमा हैं। 
हि पिता- कहते वो हो हम होग बढ़े चातिक और ध्मात्या है, 
परुतु वाह्तव में हम ऐसे नहीं ह। वदि हम लोग आस्तक और 
धर्मात्मा छोते और ईश्वर तथा परदोड में विवाह रखते, दो अपने 
व्यक्तितत खाथों के लिय दूसरों पर इतने अत्याचार नहीं करते। हम 
ज्ोगों में से जो धर्म का व्यवसाय करने वाले गृर,पुरोद्चित,आवाये,्ाबु, 
महन्त, पण्डे, पुजारी आदि धर्म के ठेकेदार हैं, वे प्राय: अपने यत्रमानों 
और शिष्यों को ऋज्ञानास्थकार में अपने अधीन रख, पुरुणा्थ हीन 
बया खत्त्त विधार बरने के ऋयोग्य वन, उनसे पितना घन ऐंढते हैं, 
किस तरह अपनी सेवाएँ करवाते ६ और रथ आदि शोक के अबप्ररों 
पर भो दिपनी निर्दंदता से लोगों से अप्ते घम का टेक्स पसूल् करते 
हैं  बक ईरूवर दो मा्ते, को ये इस वरद्द झत्याचार कर सकते ९ 
दे लोग जनता को यइ चक्मा दिखाकर दान लेते हैं कि परलोक में 
उससे कई गुना अधिक उनको ई/छ मिल जायया । यदि दे खुद परलोक 
में दिज्लाप्त रखते तो इतना कर्जा परहोऊ में पीछे देने के लिये अपने 
सिर पर थह्ां कभी नहीं उठते | डो राज्य शासन के ठप दार हें, उत 
में स अधिकांश लोग अपनी निरक्कुश राज-दूता के कारण ज्ोगों पर 
दिदना जुल्म बरते है. थ्ीर जो घन के ठेकेदार हू वे' अपने धन के 
क्षर से लोगों को दिद्ता सताते ओर दकाते ६ १ इसी तरद जो समाज 
के $केदार प्च ढोग इ' पे अपने ऋप्ने रमांज के जाति भाइयों पर 
कितना आतड्ु जमाए रखते ह. और सामानिक वस्धनी में बाँध कर 
शादी एथा गसी के &बरूगों पर छोगों को कितमा रह पते हैं | दाद 
ये छोग ईरंदर दा से को मानते ओर परक्कोक मे दिस्तास रखते तो 


4६ गीत 


इतने अत्योचार कभी नहीं करते। दम साधारण लोग भी अपनी ही 
लियों को इतना पद दलित रखते हूँ कि उन्हें मनृष्यता 
के सारे दी अधिकारों से बश्ित और प्शु पत्तियों से भी 
गंई गुजरी स्थिति सें रखते हूँ। अछूत साने जाने वाले गरोव भादयों 
के साथ भी इतना घृणित वर्ताव करते हें कि उनको छूता भी पाप 
सममते हैं। और उनके इतना दूआए रखते हैँ कि वे मानो सनुष्य ही 
नहीं | यह सब आसुरीपन नहीं तो क्या है १ 
गोपाल--पिता ली | झापका फहटना ठीक है | घतेसान सम्तय में 
इस लोगों के आचरण बास्तथ में राज्तसों और भसुरयों के जेसे द्वी हो 
रहे हैं । इसी से हमारी इतनी दुगेति होगई है।। अब मुझे यह निरचय 
दहोगया कि गीता के विषय में जो मेरे विधार थे, वे विलकुल्त ग़लत ये । 
चाल्तव में गीता के अर्थ को यथार्थ रूप से सममा कर उप्तके अनुसार 
“आचरण करने से द्वी मनुष्य सभा मनुष्य हो सकता है भोौर तभी 
वह स्बी सुख-शाम्ति प्राप्त कर सकता है। 


कम्ख्क 


पाठ ४१ 
काम करने में कुशलता केसे प्राप्त हो 


गोपाल--अब पिता जी, मुझे यह बताइये कि गीता के अतुत्तार 
अतुष्य पूणो कायय कुशल कैसे हो सकता है ९ मं 
: पिता-देखो गोपात्, जो मनुष्य ( ल्री पुरुष) सबदी एकता के 
सालिक शानयुक्त ( गीता भरष्याय १८ श्लोक २० ) यथाये निर्णय करने 
चाह्षी सालिक बुद्धि ( गीग अध्याय १८ श्लोक ३०) और सभी व्यवद्यार 
यथायोग्य सात्य-भाव से धारण करने वाली सात्यिक भ्ृत्ति से ( गीता 
आ रै८ शोक ३३) अपने अपने शरीर की योग्यता के कपब्य-ऋर, 


“विज्ञान | ह 


"शैये, उत्छाद, तत्वरता, फुरतो और चतुराई के साथ अच्ची तरह अब 
गाकर, प्रसन्‍नता और विचार-पूर्वक 5प्रवस्थित रूप से करवा है और 
कार्य आरम्भ करने के पहिल्षे इन बातों पर अच्छी तरद विचार कर 
ज्षेदा हे कि इस काये के सम्पादन करने में कितदा परिश्रम होगा, 
भकितने द्रव्य का व्यय होगा, कितना कष्ठ होगा, मुझ में इतनी शक्ति 
सथा योग्यवा हो कि नहीं, ज्ञो अपने कामों से केवल्ल अपने व्यक्तिगद 
न्थार्थ साधन के लिए दूमरों को हादि नहीं करता तथा दूधरों को पीढ़ा 
नहीं देवा, किसी पिद्ेष काये पद्धति ही में अत्यन्त आपक्ति नहीं रखता 
“किन्तु परिस्थिति के श्रतुसार उसमें फेरफार करता रहता हो, अपनी 
'बुद्धिम्ता तथा दोशियारो के अमिमान में ऐ ठा नहीं रहवा, दूसरों छो 
सम्पृतियों का भी यथायोग्य आदर करता हो, कार्य,की सफज्ञता में 
नफूलकर छुपा नहीं हो जाता और असफलता में हताश नहीं होता, वद्ध 
पूरी तरह कार्य कुशल द्वोता हो । कार्ये कुश ह पुरुष हो वास्तव यें सुद्ी 
हो सकते हैं.। इसके विपरीत रीति से क्रार्य करते वाले छुखीं नहीं 
डो सकते । 


क्क्क्छ 


पृठठ ४२ 
सच्चा सुख क्‍या है ! 


गोपाल--तो फिए पिता ज्ञी, सच्चे सु का क्या स्ूरूप है ! 

पिवा--हरीर की दोन परदस्थाएँ है-आधिभौतिक, आदिदेविक 
और आध्यात्मिक, आधि भौतिक अदस्था स्थूल शरीर की जागृत श्रवस्था 
है, आधिदैतिक झबर्श मानसिक संतरत्पों की रूप्त श्रवस्था है और 
झ्राप्यात्मिक अवस्था इन दोतों से परे सुपुध्ति अवस्था है, किस में 
जुछ काल के लिये जागृत और खप्म के संकत्य मिट जाते दें। इन तीनों 
अबृध्याओं के अलग अलग भरकर के सुख होते हैं । जागृव अवस्था में 


्द्वैप '” गंवा 
स्पृत्र श्र र के भौतिक सुख होते-हैं । खप्न भवन्‍्या में मानसिक घूर्म 
'मुंख होत दें. और सुषषप्त अपस्था में जग्रत और रतप् के मेद मिठने का 
>घवर्णनीय हुख दवा है ।लिकिन। ये तीनों छुस संच्चे नहीं हैं, क्योंकि 
वे स्थायो नटीं रहते भौर-इनके "हिले तथा पीछे दुःख द्ोता हे सच्चा' 
- छुख बढ है, जो दीनों ही अपस्थाओं में एकता बना रहे और वह सुल- 
आत्म'ज्ञाम से होता है। अर्थात्‌ सब की एकता की साम्य-बुद्धि से हीं 
सब सुख होता है । जब तक बुद्धि में सब का एकता-का- साह्पन्भाय 
नहीं दोहा, घव तक शरीर के भोग दिल्लास के भौतिक सुख चादे कितमे 
ही हों, मन के विनोद के चाहे कितने ही साधने हो भोर चाहे 
भुप्य सब से अलग होकर एकान्च में रहे अयवा सदा! 
सींद तेता रहे, सच्चा सुख नहीं होता।इन .तीनों :पकोर फे 
सु्खों के साथ-द्ी साथ इनझोी प्रतिक्रिया हुए दुःख लगे ह्वी रहते हैं ! 
'इंसी छिये गीता में आधिभोतिकता, आधिदेविकता और आध्यात्मि- 
करता तीनों को स्थान देकर फिर दीनों की एकता कर दी गई ६] (बेल्ो 
गीण अध्याय ८ श्लोक ३.४ ) | न कोरी आधिभौतिझता में सुद्त हैं,. 
न कोरी आर्िदेविक्ता में और न कोरी शआध्यात्मिकता में | इनको 
अल्लग अलग रखने से तीनों दीं से पतन होता है । गीता मे इन रीनों 
दू। सामझछतस्य करके तीसों प्रकार की उन्नति साथ साथ करने का उपदेश 
दिया है | इस त्रिविध उन्नत के उपदेश को ज्ञान-विज्ञान नाम रिया 
है, जिसका तासये आधिभौतिक और ओधविदेदिक विज्ञान के स्लाथ 
साथ आध्याल्िक ज्ञान होता है।... 
ऐोपाल--छुछ की यह ध्यवत्या तो खास शरीर की हुईं। इससे 
सारे समाज अथवा जगत्‌ के सुख की व्यचस्था कैसे होगी ९ 
!: ; पितार-ज्ो व्यवस्था अत्येक शरीर की हैं; वही सारे सम्राज और 
जगत की है। शरीरों' , से ही समान और- जगत दनता है। प्रत्येक 
शरीर जिसे ब्यष्ट पहते हैं, बेह सारे समाज :तथा जगत्‌ के लिये- है. 
और साय समाज एवं जयत्‌ जिसे समष्ठि कहते है, बह प्रत्येक: शरीर 
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अथवा व्येष्टि के क्ये है | 57ष्ठि और समष्ठि में बालव में छोई भेद 
नहीं है| जिस दरह प्रत्येक शरीर की तीन झजल्ाएँ हैं, उसी तरद 
लगत की भी आधिभौतिक, .आधिदेवक तथा ऑष्यात्मिक तीन 
अग्रस्था३ हैं और तीनों प्रकार की इत्रति साथ साथ होने ही से-8माज 
जथा जगत में सुख्न शान्ति हो सकती है । 
पक ज््क्छ्क ; ४ 


. पठश१ . .- 
, .. सुत और हित फा भेद हर 
». गेपल-बहुत से 'बिद्धोनों का मत है कि सब लोग 
सो युख्री हो हीं नहीं सकते, इस लिये श्रष्िक लोगों का अधिक सुर 
दी स्व से उत्तर भर व्यवहार में आते लायक पिद्धात्त है। | * 
-म्रित--अधिक लोगों के भभिक मुश् का पिद्वास्त दोष पूर्ण : 
है प्रथम तो श्रधिक लोगों का और उन के अधिक पुद्ध का निणेय, 
होता ही अ्रसम्भव है। सब देशों के सब शोगों की गणना करके क्रिप्त 
को किस बात में कितना सुख है, इमका पता लगावा अत्म्पव दे । सु 
कोई साप, दोल, अथवा मात्रा नहीं है। अनुकृशता सु भोर 
प्रतिकूतता दुःख मात्रा जावा है। झिसी को क्रिसो समय किसी विपय 
में अलुकूलवा प्रतीत होती है, दूसरे की उ्ती में प्रतिकृजनवा प्रतो् होवो 
है। कोई थोड़े ही सु झो बहुत_मावता है ,भौर कोई बहुत धुंध फ 
'ुच्छ मावता है। जो वर्तमान में सुर होता है बह भविष्य में शोगों 
के लिये दुःख हो सकता है।इस विये यंइ सिद्वाल ठोफ वहीं है। 
यीवा ने इसी लिये उप्कों कहीं मात कर “सर्वभूतदिते रहः” का. 
सिद्धान्त माता है। जो आविधौतिक, आविदेविक और आधारिगक 
हुँ कारन पहिते दिया है; इनके पहले भौर परिणाम में दुःख” 
दो है । वार में भो एक दूसरे की वढ़ाचड़ों,डी जताते रहती झैं;" 
परन्तु सब के हिल में यह दोप रहीं है। दि तो सदा-सबेदा सुलदायह़ 
दोदा हैं; परनंु सुछ सदा-सवदा हिवक्रेफ नहीं होता | ( भौता:का, 


६५ 
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पाठ ४४ 


आत्मोपम्थ वुद्धि 

पोपाल--पब भूतों के द्वित में लगे रहना केसे बल सत्ता है 

पिता--आत्मौपम्थ चुद्धि से सब के साथ पढिले कहें अनुसार 
समता का वरताव करने से सब का हित होता है। किसी भी प्राणी फे 
घरताव करते समय अपने आपको उसकी स्थिति में रख कर फिर 
उसके हानि-लाभ, सुल-दुःख, भान-अपमान आदि की वेदनाओं का 
अमान करते हुए यह विचारना कि थदि में इसकी स्थिति में होताः 
और मेरे साथ इस तरह वरताब किया जाता,वो मुझे यह कैसा लगता ! 
एस बर्ताव का वर्तमान में और सर्विष्य में मुमपर क्या प्रभाव पढ़ता $ 
इस तरह आत्मौपम्य-बुद्धि ढरारा विचारपृरक सव के साथ समता काः 
वर्ताव करने से किसी का अहित नहीं होता, किन्तु द्वित ही होता है, 
जिसका कोई धुत परिणाम नहीं द्वोता । 


कक अक चक चेक. 


पाठ ४५ 


गीता की भ्रेष्ठता 

गोपाज्-संसार में व्यवद्दार करने का इससे उत्तम सगे दूससः 
नहीं हो सकता । 

पिता--तभी तो, योपाल्, गीता का पद सत्र शाज्लों और घम्मे- 
ग्रन्थों से ऊंचा माना गया है । जहां दूसरी संरकृतियां' और दूसरे मवः 
ईश्वर को पिता अथवा स्वांसी बताते हैं, और जीवों: को पत्र अथवा: 
दास बताते हैं तथा सब जीवों को आपस में भाई बता कर प्रेम करते 
की कहते हैं, वृद्दां गीत कहती है कि सब कुछ तुम्दारा ही खर्प है| 
सब को अपने से अभिन्न अपने शरीर के अनेक अंग्र समककर एकता) 
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के प्रेम युक्त साम्य भाव का वर्वाव करो। पितायत्र में अथवा 
स्ामी सेवक में अयवा भाई भाई में तो पेमत्त्य अथवा दोष भीहे। 
जाया करते हैं; परन्तु अपने झापके साथ कभी हर ९ नहीं होश ।इस 
सिद्धान्त ते उत्तम तो क्या इसके वराबरी का सिद्धात्व भी दूसरा नहीं 
हो सकता। किसी भी संश्क्षति अथवा मत की बह कहते की हिम्मत 
नहीं है कि “सब छुछ् तुम्दारा दी सूप है।” यह गीता अथवा वेदान्त 
कांद्दी साहस है कि वह डके की चोट कहता है कि सब को अपने में 
और अपने को सब में अनुभव करो(देखो गीता अ० ६ शत्तोक २६)इसी 
हिये इसको सा५जनिक राज विद्या कहा है, मिस पर किसी भी प्रकार 
के भेद बिना सव को एक समान अधिकार है और वह सब के लिये 
एंक समान उपथोगी और द्ित का है! साथ दी यदी विद्या वहुत ही 
आसान है, स्योंकि इस के आचरण करने में न तो धन अथवा शर्त 
ख़ब करके ख़िती प्रकार के आहम्बर करने की आवश्यकता रहती दे 
और न किसी दूसरे की सह्दायता पर निभेर रहना होता है ( यद विधा 
हुरन्त फल देने बाजी है, क्योंकि मनुष्य जिस समय सब की एकता 
के भाव से आचरण करने लगता है, इसी समय वह सुखी और उल्त 
दोने लगता हैं| अतेकता के आचरणों दो से दुख और गिरावट 
दोही है | दुधरे जितने भी धार्मिक छत्य हैं. इसका फत पीछे अथवा 
भरने के वाद ववाया जाता है, परन्तु यह्द तो नकद सौदा है। इसके 
सिधाय इसमें एक और विशेषता यह हैं कि इसका थोढ़ा मी आचरण 
कमी निरयेक नहीं जाता। जहां दूसरे धार्मिक इत्यों की पूरणता होने 
पर ही उप का फल्न घताया जाधा है, वहाँ इस मां में जितने छोगों 
के साथ जितने दर्ओ वी एकता का बरताव किया जाता है; उतना ही 
सुख और उज्ति उसी समय प्राप्त दो जाती है और इस रात्ते में तगा 
हुआ महुष्य आगे बढ़ता रहता हे । (देखो गीता अ० ६ रोक २) । यदि 
इसमें लगे हुए मनुष्य का शरीर पूणेता मराप्त किये विना दी दस जाथ, 
दोवह अपने इस अन्म के संस्कारों के प्रभाव से दूसरे जन्ममैं ऐसे घर 


के गण 
में जन्म लेता है; जहां उ्तको इसमें आगे बढ़ने को सब्र सुविधाएँ 
रहती हैं। वश वह उन्मति करवा रहता है और समय पाकर पूर्एत 
प्राप्त कर कैता है । (देखो गीता अ०.. श्लोक ४० से ४४ तक) । 
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: पृठ ४६ 
गाता के संमत्वयोग और पश्चिभी साम्यवाद की तुलना 


,, गोपाल--वर्तेमान में पश्चिमी देशों “में जिस साम्यवाद का 
प्रचार होरदा € इसमें शोर गीता के समत् ग्रोग में कता फक है. ? 
.. पिता-यह आर्थि5 साम्यवाद है। यानी १शिचमी साम्यवाद 
सब-के शरीर को एक वरावर समझ कर सब के भौतिक अधिकार 
और आशिक दृष्टि से. भौतिक सुख एक समान करना चाहते हैं । सो 
हो.नहीं सकता। इस ब्रिगुणात्मक ,जगत्‌ में गुणों की विचित्रता के 
अतुसतार शरीरों क योग्यता 'भ्रन्त मिन्‍तर प्रचार की होती है और 
अलग अत्गाग योग्यता के अनुसार अलग अक्षण भौतिक अधिकार 
और भोग वितास ही उपयुक्त द्वोते हैं। इस के जिबाय मलुष्यों के कर्मों 
के अगसार ही उनके अधिकार और भोग पिल्षास प्राप्त रेनेका सिद्धास्त 
भी अटल है. भीता सब की चास्तविक एकता को सच्ची और गुण 
देविंत्रय की अनेकता को कल्पिंत वता 'कर गुणों के अनुसार कार्य, 
अंधिकार और भोगकोआदि व्यवस्थावरती है। इसलिये गीता के 
समत्व योग 'की सींज पक्को है। वह सत्र के लिये हित कर था सदा 
अटल रहने वाह्नी है। आर्थिक साम्यवाद समता बासबिक एकता 
को महत्व नहीं देता । बंह भौतिक समानता अथवा बरात्रती को महत्व 
देंता है | इस लिये उससे बोगों का दित नहीं हो समता और बढ 
लम्बे समंय तक टिक भी नहीं सकता । 


की 5 


विशेष छह 
'पाठ ४७: 
पात्र के बिना गीता का उपदेश क्यों नहीं देना चाहिये : 
गोपाल--ज गीता सावेननिक शाल्त्र है, तो अठारदवव अध्याय 
के सताप्तरर्वे शोक में भगवान्‌ ने यह क्यों कहा कि दप नहीं करने 
वाल्ले को, भक्ति नहीं करने वाले को, सुनने की इच्छ/ नहीं रखने बाते 
को और भेरी निन्‍्दा करने वाले को यद उपदेश मत देना । क्या इससे 
चहुत संकीरंता छोर अपनी कमजोरी प्रयट नहीं द्वोती 
पित्ा--सत्तरहण अध्याय में दीन प्रकार के खात्विक तप के।नाम 
से लिस शिष्टाचार का वुमन हआ है, उससे जो मनुष्य रहित और 
पविलकुल उन हो और जिस की इस विषय में श्रद्धाही न हो और 
जिसको सुनने की जिज्ञासा भी न दो और जो भगवाव श्रीकृष्ण के 
महत्व को थे जान कर उनको निन्‍्दा करता हो, उसको यह छपदेश 
सुनाना निरभंक ही नहीं, किन्तु उत्ठठा हानिकारक हो सकता है,्योंकि- 
बह इसको उल्टा अथ लगाकर अनर्थ कर वेठता हं। इंच लिये ऐसे 
लोगों को यद्द उपदेश सुनाना मना दिया गया है। इसमें कोई संजीशता 
अथवा कमओरो की वात नहीं | इस विह्य उपदेश को सुनाने के पहिलि 
मलुष्य को शिष्टाचार की शिज्ञा दंकर श्द्वा और जिज्ञाता ब्लल करा 
कर तथा भगवान भ्रीकृषणचन्द्र के श्रति आदर उसज्ञ करके पात्रता पढ़ा 
करनी पादिये। बस, यही-उसका अभिप्राय है। 


क्ल्छ्यक्स 'जछ धर सछ. * 


पाठ ४८ 
क्या गौँता राजनैतिक चालवाजी है ! 


» भोपाल--आपकी कहना बिल्कुल ठीक है. जिंने लोगें में ध्यद 
वात्रता नहीं है, वे खोग' भगवान शीक्षष्ण की एक पढ़ा ६” पालबान, ५ 


ड्छ ग्रीवा 


कुटिल रामनीतिज्ञ कहते हैं ” ्रौर गीता के उपदेश को कौरव-पाण्डवों: 
को लड़ा कर लोगों को दबाने के लिये एक भारी चालवाजी बताते हैँ । 

पिता-मनुष्य की जैसी अपनी मनेश्ृत्ति होती है, उसी के अनुसार 
बह दूसरों को देखता हैँ । वततमान समय में जिन लोगों का मन कुटिल 
राजनीति के दाप पेचों से प्रभावित हो रहा है और जो लोग जिस किसी 
प्रकार से दूसरों को दूथा कर या धोखा देकर शपना स्वार्ण सिद्ध 
करना ही सबसे वढ़ी बुद्धिमत्ता सममते दूँ, पे भगवान श्रीकृष्ण को भी 
एक बहुत बढ़ा कुटिल राजनीतिज्ञ औरचालयाज आदमीघ ताते हैं, । जो 
लोग खय विषयों में श्रासक्त ६, थे श्रीकृष्ण को बढ़ा विषय लम्पट मानते 
हैं। इन लोगों की राजसी-तामसी वुरद्धि भगवाद श्रीक्षष्ण के सर्वात्मभाव 
के रहस्य को समम नहीं सकती | सवकी एफता का अनुभव करने वाले 
आत्म-ज्ञानी नदपुरप, जो स्वेभूत प्राणियों के हित के लिये साम्य-्भाव 
के आचरण करते है, दे अ्रक्वानी लोगों की भौतिक दृष्टि में बुरे अतीत 
होते हैं । निशाचरों को दिन में भी अन्धकार प्रतीत होता है । यह उनकी 
दृष्टि का दोष है ।( देखो गीता अध्याय २ श्लोक ६६ )। भगवाद 
श्रीकृष्ण ने लोक द्वित के ढिये बहुत स अत्याचारी राजाओं को मारा 
परन्तु उन सबका राज्य उनके उच्तराधिकारियों को श्रथवा जो दीति- 
पूठेक हकदार थे उतक्ो दे दिया | आप किसी भी रछ्य के राजा नहीं 
हुए, क्योंकि वे परिपूण! ये। राज संत्ता ध्सके सामने कुछ भी महत्व 
नहीं रखती थी। जज में गोषियों के साथ क्रीड़ा फरने का जो वर्णन 
हैं, वां यद भी कट्दा गया है कि वे अपनी माया से अनेक कृष्ण और 
अनेक गोपियों के रूप में एक हो साथ प्रगट दोजाया करते थे। सोलह 
हजार एक सौ आठ रानियों के महत्व में एक ही साथ रद! करते ये। 
अब जरा विचारों कि जिसमें इतना अलौकिक शक्ति हो, उसे 
किसी के राज्य कोव तुच्छु विषय भोगों की इच्छा ही कैसे हो 
सकती है ९ 

गोपाल--प्नेक रूप घारण करने की बाकें को तो थे लोग 

घूठे गपोड़े बताते हैं, । 


, विज्ञान| हर 


ढ पिता-वे. लोग भगवान्‌ के उन कामों को तो सच्चा मानते हैं;, 
जो उनकी अकल् में आते द्व्‌ और जो उनकी अकल सें नहीं आ सकते: 
उन्‍हें सूठा मानते हैं । इसो से दो में कहता हूं कि जिचड़ी जैसी 
मनोर्त्ति होती है, उसी के अनुसार वे दूसरों के कामों की आलोचनाः 
करते हैं । जिसकी शाँखों पर जेसा चश्मा चढ़ा होता है, इसे संसार 
उसी रज्ञ का दीखता है । चींटी अगर संगमरमर फे राजमहत में 
जाती है, तो वहां भी सुराख तलाश करती है | इसी तरह दूषित 
प्रनो्त्ति के लोग गीता जेसे अमृत के समुद्र में से भी कूट नीति की 
चॉलवाजियों के विष ही की तह/श करते है! वात्तव में भगवाद 
श्रीकृष्ण जो अपने को सब भूततों में एक समान गहने पाला बाते हैँ. 
और सव कुछ करते हुवे भी अपने को अकर्ता कहते हे(देखो गीता अ० 
४ श्लोक ६ से १४ तक), उनके व्यवद्ारों का रहस्य दूषित भौतिक दृष्टि 
से सममा नहीं जासकता । इस रहस्य को समरमने के लिये शुद्ध. 
आध्यात्मिक दृष्टि की आवश्यकता है । अ्च्छाई और धुराई सापेह्य 
इन्द है। जब भगवान सारे विश्व को अपने अन्दर दिखाते हैं। पोः 
संसार की सारी अच्छाइयों भौर दुराश्यों का समावेश उनमें हो . जाता: 
है। उनमें न फोई अच्छाई है और स कोई घुराई । ६प्ती लिये तो दम 
हिन्दू लोग भगवान्‌ श्रीक्षषण को पूर्ण कल्मा का अवतार मानते हैं । 


ल््टस्स्लि 
पाठ ४९ 


अवताखाद ॥ 

गोपा-पिता जी, एक ख्तन्‍त्र, सवेब्यापक, सर्वशक्तिमान्‌ , 

अखरड, अनन्त और अपरिमित ईश्वर का किसी खास व्यक्ति के रूप 
में अवतार कैसे दो सकता है ? 

पिता-जवब वह सर्व्शाक्तमान है और यद्द सारा विश्व उसी के 

झलन्त रूपों का बनाव है, तो किसी समय किसी विशेष विभूति सम्पक्त 





ष्ध्दू गीत 


अथवा अनेक विभूतियों से सम्पत्न रुप धारण करने क्री भी शक्ति 
उसमें होती ही हे और अब उस ईइवर को लगते को निर्यावा, सबका 
स्वामी, सवका नियन्ता और सबका रक्षक माना गया दे तो वर अपने 
रचे हुए जगत को सुब्यवस्थित रखने के जिए फ़िय्ी विश्वेर रूप में फ्राट 
ही, तो उत्तकी स्वतन्त्रता, सवेष्यापफ्रता श्र सर्वश्कक्तिमत्ता में कौन 
सी कमी आती है 
गोपाल--जत्र वह किसी खास वग्तत्ति के रूप में शवतार ले ते 
"तो परिमित हो जायगा, फिर सर्रेव्यापफ की से रह सकेगा 
पिता--जब हम यह कईते हैँ परमात्मा सब्ज्यापक है और सर 
“व्यक्ति उप्ती के अनन्त हुप दें, तो यह का ठहर दी ये है सकती है ह 
फिसी विशेष विभूति सामत्न चमत्कारिक रूप में उप्तका विशेष प्रदर्शन 
होने से बढ परिमत हो जायगा। जिन लोगों का यद आातझ्ा ४ दि 
"किसी विशेष चमत्कारिक हम में प्रगट होने से ईश्वर उप्ती हुप भें 
परिमित हो जाथगा, वे उप्तके संचे उपापक आर संवेशाक्तिवान दवने के 
तथ्य का तिरस्कार करते दें। संसार में समय समय पर विरोध चम्- 
त्कारिक व्यक्ति और शक्तियां गट हुआ ऋरतो हैं, वे सये उत ए5 
परमात्मा ही के रूप अयवा धप्यतार दवोते हें । जो लोग ईश्वर को फिम्ती 
खाप्त स्थान में रहने बाज़ा और खाल गुणों से युक्त कोई खाप्त वर्यास्‍्त 
मानते है, उनका ईश्यर भले दी अवयर घारण ने कर सके आर अपने 
स्थल में चैठा हुआ जगत्‌ की सुब्स्वा के लिए अपने पेंगस्णरों अथवा 
सन्तानों भादि को से तकर निर्रिवत हो जाय, परन्तु हिन्दुओं का ईखर 
दो सबेब्यापक, सर्वशक्तिमाव्‌ और सब कुछ फरनेकराने बाला है । 
जसलिए वह चादे जिप्त रुप में प्रगट हो सकता दे और फिए भो उत्तको[ 
शार्भेव्यायकता और स्ेतक्तिरत्ता में रत्तो मर भो चढ़ नहीं आ़ो। 
कई च्ल्स्ज्ष्छझ 


प्रविज्ञात ! , जे, 


5... -; पीठ ५० 
. क्या महभगारत और गीता कोरी कल्पना है ! 

गोपाल्--पता जी, कई लोगों का कहना है कि महाभारत युद्ध 

झोई ऐविदासिक घटना नहीं भौर न दृष्ण तथा अड्ेन ही कोई ऐति- 
हासिक पुस्ष हैं| किसी बुद्धिमान पुरप ने दैवी-आधुरी सम्पत्ति के 
 इंधपे को भारदीय युद्ध का रूपक देकर आयुरी वृत्तियों पर विजय शाप 

» करने के लिए गता के उपदेश को कल्पना की हैं। ह 

_.. पिता-गोपाल, ऐश बहने वालों के पास कोई पाए नहीं है। 
यह फेघल ध्लडी »८छल है। महाभारत युद्ध के, तथा शरकृष्ण कौर 
अरईुन के होने का + माण वो खय्य गीता ही है, जिसकी के ये लोग 
खुद इतनी मराभ्पता करत हैं और जिस गीता का सहाभारतकार 
#" बेदध्यास जी ने भारती दुद्ध के आरम्मं में भगवान्‌ शेक्षष्ण के 
द्वारा अद्'ेन को कद्दी जाना लिखा है. और बहुत से प्राचीन प्रसथों, में 
इस दिपय के प्रमाण भरे पढ़े हूँ। सद्दाराण युधिष्टिर का सम्बत भी 
शाप हव॑ प्रधालित है। फिर थी यदि थोड़ी देर फे लिए यही सान 
लिया बाय फि यह सब कंएप्ता है तो वेदान्त सिद्धान्त के अतुसार 
'धाय जात ही मनी %ल्‍पना की खेल है। थ॒तं: उस दृष्टि से विचार 
करने पर लगत के दरूरे अनन्त वभावों की तरह ही मद्दाभारत युद्ध 

' और गीता का उपदेश बेत्पना की सृष्टि कई दें, वो कोई दानिहों है। 
हम सब क्ोग भी तो इस क्पित जगत में कह्वित ब्यवदार्थ द्ीः 


* कह्पना दी कर रहे दें । 
45224525 | 


6 5५१ 
गीता में पहिले पीछे विरोधी वरुन नहीं है 


भोपान्न-पिता जी, एक शंका और रह गई । मगवाव ने दीसरे 
अध्याय के पेदीसय छलोक में भर अठारहव अध्याय के सेतवादीलव 


घ्ड्द गाता 


श्लोक में कहा है कि सबके अपने अपने धर्म श्रेष्ठ हैं और अन्त में 
अठारहयें अध्याय के छुयासठ्वे श्लोक में कहा है कि सव धर्मों को छोड़ 
ऋर तू एक मेरी शरण में आ। ये धो दोनों विरोधी उपदेश हैं । इसका 
न्क्या कारण हैं. ९ 


पितां-देखो, वेटा ! गीता में पद्िले कही हुईं वातों से पीछे 
कही हुई का विरोध कहीं भी नहीं है, क्योहि इसका झूल विषय एक 
ही समत्वन्योग है। यानी सत्र की एकता के ज्ञानयुक्त साम्यभाव से 
न्पनी अपनी योग्यता के संसारिक ज्यवद्वार करना है और उसी की 
'ुष्टि के लिए तथा ठसीं के साधन रूप से अनेक विषयों का उठे 
किया गया हैं | इसलिए किसी चात का आपस्त में विरोध नहीं हो 
सकता। जहाँ कही विरोध प्रतीत दो,वर्दों विचारपूर्वेक संगति मिला लेनी 
चचाहिए। भगवान्‌ श्रोकृष्ण के इस व्यवह्ारिक उपदेश में अप्नम्बद्धता 
कभी नहीं हो सकती। यहाँ एक ही? धर्म शब्द को लेकर जो 
विरोध प्रतीत द्ोता है, सो वात्तव में ऐसा नहीं है । 
जो धर्म जिसका स्वाभाविक होता है, उप्र के लिये तो वही श्रेष्ठ दोवा 
है। बद कभी छूट नहीं सकता। जिस तरद आँखों का धर्म देखता, 
नऊानों का सुनना, लाक का सूँघना, हाथों का काम करना, पेरों का 
चलना, बुद्धि का विचार करना और मन का सेकल्प करना, शरीर का 
धम भूख प्यास आदि है, उसी तरह जिस जिस मनुष्य के अपने 
स्वाभाविक शुस को योग्यतानु सार जो कत्तेव्य-्कर्म होते हैं, उनको भी 
घर्स ही कहते हैं। वे छूट नहीं सकते और वे उप्तके लिये »घ दोते 
'हैं। परन्तु जो धरम उपर से लगे हुए अथवा माने हुए होते हैं, जिस 
सरह जाति घम, कुल धर्म, साम्मदायिक्र घर्मे आदि थे भेद और 
खन्धत उसपन्न करते दें, उन्हीं को छोड़ने को भगवाद ले कटा है। 


 ऋचासस 


पिज्ञान। ' ४६ 


पाठ ५२ 
अ्रन्तिम कोक का खुलासा 


गोपाल-गीता के अ्रन्तिम रोक में सञ्जय॑ ने कह है कि जहाँ 
छुष्ण और अलुन हैं, वहीं लच्टमी, विजय और नीति हैं। अब जब कि 
नष्ण और अजुन नहीं हैं, तो ये वर्तमान समय में नहीं रहनी चाहिये ९ 


पिता--8स ऋोक में कह्दा है कि जहां योगेश्वर अर्थात सब की 
एकता स्वरूप श्रीक्षष्ण हैँ और जद्दा धहुर्धाय भजुंन अर्थात युक्ति- 
सहित शक्ति है, वहाँ लद़्मी, विजय और नीति है। इसका यह वापपये 
* है कि जहाँसव की एकता £ और युक्ति सहित शक्ति है, वहीं लदषमी, 
, विजय और नीति होती है। जहाँ एकता नहीं है और बुद्धि बल नहीं है, 
अहाँ दरिद्वता, दासता; दीनता और शखंता का साम्राज्य रहता है, 
चहद भत्यक्त है। 


# 3“ तत्सत # 


